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PREFACE 


II existe tant d’ouyrages sur le Bouddliisme, et dans le 
nombre il en est de si excellents, qu’il pent scmbier 
inutile d’en publier un nouveau. J’etais et je suis encore 
penetre de cette verite, a ce point que je n’eusse jamais 
entrepris d’ecrire ce livre, si je n’avais voulu tenir la 
promesse donnee a I’editeur ^ 

Apres cette declaration preliminaire, on voudra bien 
me croire sij’affirme que ce n’est pas par desir de pro- 
clamer a tout prix des r^sultats nouveaux que j’ai ete 
amene, sur bien des points, a des conclusions tellement 
differentes de celles qu’on trouve dans les ouvrages des 
auteurs les plus autorises en ces matieres. Je tiens si 
peu a imposer aux autres mes convictions (qui ne so 
sont du reste formees que lentement) que je n’ai donne 
qu’une partie des arguments dont je disposais pour 
appuyer ma these. Si le lecteur non specialiste est 
d’avis qu’en quelques endroits j’ai donne trop de 
details techniques, qui ne peuvent avoir de valeur que 
pour les gens du metier, il peut etre convaincu que je 

i. Le livre dcM. Kern faisait pai*tie> dans roriglnal, d’une serie dc travaux 
sur riiistoire des religions^ a laquelle ont collabore Dozy^, Kuenen, M. Tiele 
et autres speeialistes des Pays-Bas. T7'ad. 
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me suis efforce de ne pas depasser la mesure. II cst 
tres utile qua le lecteur se fasse une idee des difficultes 
etdes incertitudes qu’on rencontre dans ces recherches : 
il pourra comprendre alors comment, en partant de 
donnees identiques, des savants peuvent arriver a des 
resultats tres divergents. 

Parmi les nombreuses lacunes de mon ouvrage, la 
plus considerable est peut-etre celle-ci que je n’ai pu 
parler qu’en passant du lien qui existe entre le Jainisme 
et le Bouddhisme. Dans ces dernieres annees, des tra- 
vaux ont repandu une vive lumiere sur la premiere 
secte, mais, a mon avis, la vraie formule qui devrait 
exprimer le degre de parents des deux religions n’a pas 
encore ete trouvee. II m’etait impossible d’instituer une 
recherche personnelle sur ce point, si je ne voulais 
remettre la publication de ce livre a une date inde- 
terminee. 

H. KERN. 


Cette traduction a 4te faite sur un exemplaire reyii et 
annote de Foriginal que I’auteur a bien voulu mettre a 
notre disposition; en outre, M. Kern s’est obligeammenl 
charge de la lecture d’une dpreuve. Nous n’avons fait 
d’autres suppressions ou modifications que celles qui 
ontet^ indiqueesparl’auteur. — M. A. Barth, qui a, des 
le commencement, appuye le projet de cette publication 
de sa grande autoritd, a ^galement revu une epreuve : 
nous lui exprimons ici, ainsi qu’ii M. Kern, toute notre 
gratitude. 

Afin de faciliter la verification des citations nous avons 
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indique en marge la pagination de Foriginal; les notes 
memes ont conserve le chiffre que leur avail donne 
Fauteur. Les renvois d’une partie du livre h Fautre se 
rapportent a la pagination en marge. 


G. HUET. 


ERRATUM 
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HISTOIRE DU BOUDDHISMB DANS L’lNDE 


INTRODUCTION 


Le Bouddhisme est, ou prdtend Stre, une doctrine du Salut, 
proclamee par un maltre qui ne pent se tromper. Son but 
final est le mSme quo celui de toute philosophie qui s’efForce 
de connaitre le souverain bien et d’y atteindre. Toute reli- 
gion tend, au fond, vers le mfeme but. Mais, tandis que I’auto- 
rite du fondateur d’une plulo,sophie n’est pas illimitee et 
reste soumise au jugement autonome de I’intelligcnce cri- 
tique, un systbme religieux exige une soumission absolue 
aux decisions impeccables d’une puissance supdrieure, qui 
rdvele sa volontd aux hommes par le moyen d’intermediaires 
qu’elle choisit. S’il arrive que, dans une secte philosophique, 
I’autorite du fondateur devienne tellement souveraine quo le 
lib re jugement soit remplacd par une obeissance aveugle et 
que la voix de la froide raison se laise devant celle de Fame 
reconnaissante et pieuse, dans ce cas, disons-nous, une telle 
philosophie perd sa vraie nature pour assumer le caraclbre 
d'une religion, ou, du moins, elle en adopte une des marques 
distinctives. Peu h peu, le maltre perdra, * aux yeux de ses 2 


i 
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disciples, son caractfjre humain, 6tre incapable d errour 
etant, d’apres Texperience journali^re, contraire a la nature 
humainc ; ct naeme, si le disciple professe de ses levrcs la 
doctrine que son maitre vendrd etait a la fois homme et 
infaillible, son ame se rdvoltera, malgre lui, centre cettc 
contradiction, et involontairement il en viendra a attribucr 
au maitre, qu’il continue d’appeler un homme, des dons 
qu’aucun homme ne possede ni ne peut posseder. II venerera 
cet homme comme on vdnbre des Stres superieurs et, fmalc- 
menl, il Fadorera. En d’autres termes, le maitre devientpour 
lui un Dicu et accomplit des actes que la tradition attribue 
d’ordinaire aux sages surhumains et divins, qui ont eclaird le 
monde. Quel qu’ait dtd le point de depart, une fois qu’on en 
est venu a attribuer a un maitre des faculte's surnaturelles 
et a lui rend re des honneurs divins, on se trouve en presence 
d’une religion, ou des dlements essentiels de toute religion, 
— foi, pietd et obdissance. 

Dans le Bouddhisme, on retrouve ces eldments ndeessaires, 
et e’est pourquoi nous pouvons le considdrer, h bon droit et 
conformdment ti I’opinion gdndrale, comme une vdritable 
religion. Il ne s’ensuit pas que le fondateur lui-mdme ait 
proclamd une doctrine du salut entierement nouvelle et 
achevde. Gela ne decoule pas non plus du fait, que nous 
sommes obliges d’admettre, qu’il s’eleva centre cortaines des 
iddes et des conceptions religieuses qui dominaient de son 
temps. Le contenu de sa doctrine diffdre peu de celle de ses 
contempoi’ains, telle que nous la trouvons surtout dans Ics 
Upanishads, et s’il nia I’autoritd du Veda, FEcriture Sainte \ 
il ne lit quo ce que d’autres avaient fait avant lui, d’une 
maniere diffdrente ou a peu prds semblable, en declarant que 
le Veda ne sufFit pas pour ar river a la beatitude. Dans les 

1. Le tenne « ficriture Sainte » n’est pas tout a fait juste, le Veda etant 
transmis oraleiwent ; mais comme Fessence d’une revelation sacree n'a rien li 
faire avec ia facoti dont elle est transmise de generation en generation, on 
voudra bien ne pas troiiver choquante Fexpression employee plus haut. 
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&oles des philosophes, desbrahmanes, en tantqu’ils n’etaient 
pas partisans du nihilisme * sous une forme ou une autre, 3 
on etait d’accord que la beatitude supreme, qu’on distinguait 
toujours du bonheur cdleste, et qui dtait considerde commc 
beaucoup plus dlevde, ne pouvait dtre atteinte que par la 
reflexion, par une pdndtration complete de Fessence des 
choses. Un pareil iddal, d’aprbs Fopinion dominante, n’dtait 
pas a la portde de tons ; il ne pouvait 6tre atteint par les 
gens du commun. L’acte decisif du Buddha consista, a ce 
qu’il semble, en ceci, qu’il prononga plus fortement qu’au- 
cim de ses preddcesseurs ou contemporains, Fopinion que 
tout honime, quelle que fut sa position sociale ou son edu- 
cation scientifique, pouvait et devait s’efforcer d’atteindrc a 
la bdatitude supreme. Son action revolutionnaire, — si nous 
pouvons I’appeler ainsi, — consista, au moins en partie, 
dans une proclamation populaire des systemes de mdtaphy- 
sique et de morale qui avaientcours dans les ecoles. 

Afm d’apprecier avec quelque prdcision la signification de 
Fentreprise du Buddha, nous devons, autant que le permet- 
tcnt nos donndes, nous transporter dans le temps ou naquit 
la secte. Les sources principales qui sont a notre disposi- 
tion, sont les Upanishads, que nous venons de nommer, et 
quelques Brahmanas, qu’on pent considdrer comme des pro- 
duits de Fesprit indien a peu prbs contemporains. 

Le terme Upanishad, c’est-a-dire « logon par laquelle on 
est initie a une doctrine », ddsigne des traites de philosophic 
contemplative. Les Upanishads authentiques font partie, aux 
yeux des Hindous, des livres sacrds, et sont aussi, en effet, 
connus sous le nom de Aedantas *. Les Brahmanas, quand 
on prend le terme dans son sens le plus large, comprennent 
aussi les Upanishads, mais, dans un sens plus restreint, ils 
contiennent des considerations et des raisonnements sur des 
sujets purement theologiques et liturgiques. La critique 


1. Concu id comme « fin, but, du Veda ». 
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euvopeenne distingue les Brahmaiias et Upanishads du veri- 
table Veda, de I’ancien texte sacrd, et, a certains dgards, abon 
droit, ces ouvrages mdtaphysico-dthiques et theologico-litur- 
giques dtant d’une date beaucoup plus re'cente et d’une autre 
nature que les antiques Samhitas el Mantras, c’est-k-dire re- 
cueils d’hymnes, qui constituent proprenaent le texte vedique. 

4 * Un Hindou pourrait rdpondre a la critique europdenne 

que le canon de I’Ancien Testament con tient, lui aussi, des 
livres de date trfes diverse, et qu'en tout cas, Fautoi’itd de la 
partie contemplative des livres qu’il considdre comme sacres 
est lout aussi grand que celle des chants de sacrifice, hymnos 
a la louange des dieux, pribres, etc., tandis que I’influence 
de cette littdrature contemplative sur la vie spirituelle a ete 
et est encore incomparablement plus grande que celle des 
Mantras. 

Bien que les Upanishads et les Brahmaiias appartiennent 
certainement a une epoque plus recente que les recueils 
d’hymnes, la conception de la nature, qui sert de base aux 
mdditations metaphysiques, est restee la mbme qu’a une 
pdriode plus ancienne. La parentd des iddes qui penbtrent les 
Upanishads avec les anciennes conceptions mythiques n’est 
nulle part plus visible que dans les raisonnements relatifs au 
principe de vie dans la nature et dans I’homme : rdima?i. 

\! Atman — mot que nous devons traduire par Sme, esprit 
ou moi, scion qu’on le conpoit en opposition aux iddes de 
corps, de matibre ou de monde exterieur, — est le principe 
omnipresent, vivifiant, de tout ce qui vit ou est consider^ 
comme vivant. D’ordinaire, on I’identifie avec la lumibre, 
parfois avec Fair. Les deux conceptions revicnnent, au fond, 
au mbme, la lumibre etant con§ue comme une forme modi- 
fibe de Fair, ou Fair et la lumibre comme deux etats difle- 
rents d’un seul et mbme bther *. U Atman, Fetinccllo de vie 

1. Parfois le developpeunent est celui-ci ; « de cet atman uait Tether, de 
lAther, Pair (et le vent), de Tair,- le feu (fitincelant) ». lei, par consequent, 
I'dtman est quelque chose de plus subtil encore que Tether. 



INTRODUCTION 


k 

1 



qui anitnc I’homme, les dieux, etc., ost identique a la 
lumiere que nous voyons dans le soleil. Sans dtman, pas de 
personnalitd, et, en revanche, tout ce qui a un titman est un 
6tx‘e personnel. Par consequent, les dieux, c’est-Ji-dire les 
forces et phenom&nes de la nature, census d’une fagon per- 
sonnelle, sont des dtres vivants. Frdquemraent, en effet, 
Vdtman est nomrad c’est-a-dire personne, individu ; 

nous verrons plus tard de quel droit. 

\i Atman est aussi la conscience. Gomme ce qui est cons- 
cience n'a pas en meme temps conscience, — le possdde 
dtant diffdrent du possesseur * — comme, en outre, celui seul 5 
qui possMe la conscience peut 6tre dit conscient, il s’ensuit 
que la conscience, Vdtman en lui-mSme, n’a pas conscience 
de soi. L’Hindou exprime cela ainsi : Vdtman dclaire, mais 
ne brille pas pour lui-mdme. Ce qui est dclaird est, dans 
i’homme, en premier lieu I’intellect, instrument purement 
matdriel, qui ne pout agir que par suite du contact avec 
Vdtman, de mdme qu’une chambre obscure ne produit des 
images que sous I’influence de la lumidre. De I’intellect nait 
ensuite le sentiment conscient, puis les dmotions de Fame, et 
ainsi de suite. 

Bien que les Indiens reconnaissent, en thdorie, que la 
conscience en elle-mdme n’est pas consciente, ils ont une 
tendance a negliger ce principe dans leurs raisonnements 
ulterieurs, comme nous aurons occasion plus tard de le 
remarquer. 

II va de soi, que si Ton admet I’existencc d’un principe qui 
anime, il doit y avoir quelque autre chose, qui est animde. 
G’est la matidre. De mSme que, dans le Rgveda, le soleil est 
ddja nommd « Vdtman de tout ce qui se meut et de tout ce qui 
est immobile », de mdme que, par consequent, tout ce qui est 
dvcille a la vie par le soleil crdateur, est autre chose que le 
soleil lui-mSme, de m6me, dans chaque creature, ce qui 
dveille la vie doit Mre distinct de ce qui est dveilld. Tant 
qu’on distingue I’esprit et la mati^re comme deux substances 
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clilKrentes, on reste dualiste. II y a toujours eu, parmi les 
philosophes indiens, des dualistes, et il y en a encore ; mais 
dans les Upanishads on voit ddja nettement se dessiner im 
effort pour arriver S, une conception absolument moniste du 
monde. Pour dchapper au dualisme, on pouvait prendre 
deux voies diffdrentes ; ou bien on pouvait essayer d’expliquor 
I’esprit et la matibre comme deux formes phdnomenales 
d’une seule el mfeme substance, quelque fut (railleursle nom 
qu’on lui attribudt ; on bien, on pouvait considdrer toutes les 
formes perceptibles comme quelque chose d’irrdel, conimo 
une apparence, et admettre I’esprit comme la seule existence 
rdelle. La philosophic postdrieure du Vedanta, dans sa forme 
plus rdeente, a choisi la dernidre voie : elle nie toute. existence 
reelle de la matidre. 

II est dvident que cette solution plus rdeente du probleme, 
telle que la donne la forme plus rdeente du Vedanta, repose 
6 sur un simple sophisme. En effet, I’apparence * n’est jamais 
la ndgation, mais une modification de I’dtre. Comme le ddve- 
loppement scolastique du Vedanta appartient h une dpoquo 
postdrieure, nous pouvons ndgliger ici ce systdme, afm do 
passer a Texamen des iddes dun maitre d qui les Brahma- 
nas et les Upanishads attribuent une autoritd plus grande 
qu’a aucun do ses contemporains. Nous voulons parler de 
Yajnavalkya. 

Dans un dialogue avec sa femme Maitreyl sur I’immorta- 
litd, ce sage dit : « Comme un morceau de sel, jetd dans 
I’eau, s’y dissout, de sorte qu’on ne pent, pour ainsi dire, 
Ten retirer, et que I’eau, partout ou on la prond, est salde, 
— de mdme, cet dldment, qui est infini, illimitd, une masse 
d’intelligence, natt des erdatures de ce monde, pour s’y dis- 
soudre de nouveau. Une fois mort, on n’a plus de cons- 
cience, » Le sens de ces paroles est que V Atman est un ele- 
ment qui pdnMre la nature entidre, la sale, pour ainsi dire, 
comme le sel sale I’eau- Tant que le sel et I’eau sont mdlds 
ensemble, ils forment, en quelque sorte, une seule masse ; 
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on ne pout los separer, bien qu’en pensde on puisse les con- 
siddrer comme deux substances differentes. L’esprit, consi- 
ddre comme un tout, un ensemble, est infini el illimitd; 
mais chaque crdature en contient une partie, qui, par la 
qualitd, ne se distingue pas de Fensemble, de mdme qu’une 
goutte d’eau salee n’a pas une saveur differente de toute la 
masse salee. Avec la crdature natt I’esprit, I’intelligence, la 
conscience ‘ ; lors de la mort de la creature, c’est-a-dirc au 
moment de I’aneantissement de rorganisme, la conscience, 
— le fragment de conscience, si on pent ainsi parler, — se 
dissout de nouveau dans le tout. La conscience, en tant quo 
force, ne se perd done pas, mais sdparee de la matifere — 
ou quelque nom qu'on veuille donner a ce qui n’est pas 
esprit — la conscience n’a pas la conscience d’elle-meme, ne 
pent, par consequent, pas la deployer. Nous avons essaye 
plus haul d’expliquer pourquoi il doit en etre ainsi, d’apres 
losprincipesindiens.Yajnavalkyalui-mdmedonne, enrdponse 
a line question do sa femme, une explication semblable, qui 
s’accorde en substance avec celle que nous avons deja prd- 
sentee. 

* Des paroles de Yajnavalkya lui-mdme il ressort que, 
d’aprbs lui. Fetal de conscience, la conscience active, a pour 
condition une combinaison de Fesprit, pure conscience, avec 
une chose autre que lui-meme; mais nous n’avons pas le 
droit de conclure de ses pai’oles qu’il considerait Fesprit lui- 
m6me comme un produit d’el6ments materiels, comme le 
faisaiont, par exemple, les mat^rialistes indiens qui consi- 
diu'aient la pensee comme une fermentation. Son systbme 
n’^tait pas un monisme veritable. Ceci devient encore plus 
Evident, quand, a une autre occasion, le m6me sage I'dpond 
a la question « qii’est-cc que Y Atman ? » par cette explica- 
tion : « il est tout ce qui se revele, comme un 6tre un et indi- 

i. G’est-a-dire la conscience consider^e comme une cause en vertu de iaqueHe 
mi orgaiiisme possede conscience d^ lui-meme ^ 
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visible *, dans la profondeur du coeur, sous forme de 
lumiere. » Et il ajoute, un peu plus loin : « le m6me Atman, 
qui, comme un Mre un et indivisible, doue de connaissanee, 
se rdunit au corps lors de la naissance, et qui est, en conse- 
quence, entachd de toutes sortes de souillures, ce mSme 
quand il part, au moment de la mort, est purifid de 
toute souillure. » ^ ^ — Ailleurs, le sage dit ce qui suit : 
« Comme la peau qu’un serpent vient de quitter, git rejetde 
pres d’une fourmiliere ^ de mSme git ici ce corps (d’un 
mort). Alors ce sage Atman, qui n’a plus d’os, plus d'enve- 
loppe materielle, est devenu \q brahma lui-m6nie, I’infini 
lui-meme. » 

On voit que V Atman est appeld ici « sage », contrairement 
au principe que nous avons signale plus haut : I’esprit est 
« sagesse », il n’est done pas « possddant la sagesse ». M6me 
s’il dtait question ici de I’esprit de quelqu’un qui, en attei- 
gnant a la sagesse supr^ime, est ddjii arrivd pendant sa vie a 
la bdatitude — el e’est I’opinion de quelques commenta- 
8 teurs indiens — la contradiction n’en subsiste pas moins, * 
I’esprit, mfeme dans cette hypothbse, dtant considdrd comme 
s6pard compl&tement de I’organisme. 

La meme confusion entre I’esprit comme 6tre qui anime 
et I'individu qui pense par suite de cette animation, entre la 
cause de la personnalite et la personnalitd vivante elle- 

1. Ici on emploie dans ie texte le moi piirusha « personne, individii ». 

2. L'es serpents aiment a se niclier dans le voisinage des foiirmilieres. 

3. Par hrakma on le brahma supreme, Tlndien entend « la raison, la revt'da- 
tion supreme, la vie eternelle, Dieu ». Ce n'est pas seulement chez les indiens 
qu’on trouve un lien ^troit entre les deux dernieres id^es ; dans TEglise clire- 
tienne aussi on trouve des traces d’une identification de Dieu et de la vie eter- 
nelle ; on trouve, par exemple, dans une confession de foi en bas-allemand de 
Tan 1100 environ, ces paroles remarquables : « Je crois que je recevrai alors Ik 
(e’est-a-dire dans la vie future) la recompense, d’apres ce que j’aurai et6 Juge 
digne de recevoir au dernier jour. Je crois a la vie eternelle, qui est Dmi lui- 
meme. » — Ce Credo se trouve dans les « Denkmaeler » de Miiiienhofi‘et Scherer, 
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m^me, revient tqiijours dans les idees relatives a TEtre 
supreme. Considere en lui-meme, I’Etre supreme est imper- 
sonnel; mais, des qu’il se manifeste, il devient personnel et 
conscient de liii'-mSme. Comme Tesprit qiii se rdvele, par 
exemple dans le soleil, est con^u comme personnel et cons- 
cient, et est pourtant identique a Fesprit non rdvele, il 
s’ensiiit, qu’en fait, on attribue des caracteres personnels a 
FMre qui, abstraitement, est consid6r<5 comme impersonnel. 

Cette contradiction, a laquelle, comme nous Favons vu, 
Yajnavalkya n’a pas su echapper, se retrouve frequemment 
dans les Upanishads, et, qui plus est, cette contradiction 
m6me est devenue la pierre angulaire sur laquelle repose le 
systeme de la m^tenipsycose ou renaissance, systeme qui ne 
jouo pas im moindre role dans le Boiiddhisme que dans les 
autres theories indiennes. Cette doctrine de la renaissance, 
telle que nous la trouvons developpee completement dans les 
Upanishads, revient en somme a ceci : 

Ualman^ en lui-m6me d’une purete aussi immaculee que 
la lumiere du soleil en plein ^clat, subit, des qu’il se lie a la 
matiere et fait partie d’un organisme vivant, par le fait de 
cette liaison, une souillurc, ou du moins une coloration, de 
meme quo la lumiere blanche du clair midi est colorize par 
le rouge du crepuscule. Par suite des seductions des sens, 
\atmmi,, perdant sa blancheur native dinnocence, se laisse 
conduire a des actes qui sont contraires a son essence veri- 
table, dont il s’ecarte de plus en plus. Le malheur et le 
peche, — au fond identiques — tombent sur lui. Afm d’y 
fehapper, il doit revenir a sa puretd premiere ; il doit 
apprendre a se comiaitre lui-m6me, car ce n’est que par une 
connaissance parfaite de son propre 6tre qu’il pent se deli- 
vrer des liens g6nants de la matidre, de Fexistence tompo- 
rclle. (Test ainsi seulemcnt qu^il peut parvenir a la deli- 
vrance. Taut que ce but supreme, ce souverain bien, * n’est 9 
pas atteint, Vdtman reste prisonnier dans les liens de la 
matiere, et quand Fhomme meurt, le lien qui attache Vdtman 
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au corps a beau 6tre rompu, I’influence de cette liaison n’en 
subsiste pas moins ; il n’est plus aussi immacule qu’ii devrait 
letre, et, par cons(5quent, il ne peut plus revenir a son etat 
primitif. Apres un laps de temps plus ou moins long, il se 
joint de nouveau a un organisme, et renalt daus une condi- 
tion meilleure ou pire que son ^tat antdrieur, selon le bien 
ou le mal que I’liomme a fait dans son existence antdrieure . 
Celui qui fut jaclis homme peutrenaitre comme un btre sur- 
Immain, s’il s’est rendu digne de cette faveur; il peut aussi 
descendre plus bas dans la serie des Atres, par suite de 
p6ch6s et de mdfaits. Bien que Thomme, par son propre 
mdrite, puisso s’assurer une somme relativement conside- 
rable de bonheur, gagner le ciel, il ne doit pas se contenter 
de ce resultat. En effet, la joie de la vie celeste n’est pas 
d’une dur^e infinie, puisqu’elle doit 6tre proportionnelle a la 
somme des bonnes oeuvres que Thomme a accomplies ; 
comme celles-ci ne sauraient 6tre en nombre infini, la joie du 
ciel ne saurait 6tre eternelle, aussi peu que le supplice infer- 
nal du mechant. Sortie du ciel ou de I’enfer, Tame retombc 
dans le tourbillon de la vie, le Samsara, afin de commencer 
une existence nouvelle, et d’etre de nouveau en etat de s’ef- 
foi'cer d’obtenir la Delivrance eternelle. La cause de la n«5ces- 
sit(5 de la renaissance git dans les actions {karma) de I’individu 
lui-m6me; la condition pour echapper a jamais a la renais- 
sance est une connaissance parfaite de I’essence de Vdlman. 

Il est evident que ce systeme est insoutenable, ou du 
moins incompatible avec ce que la doctrine indienne elle- 
mSme nous apprend sur la nature de Vdtman. En effet, ce 
n’est pas Vdtman qui agit, mais I’individu dont Vdtman est 
la partie vivifiante; Vdtman lui-meme, d’apres la declara- 
tion expi'esse des Indiens, n’est qu’un temoin passif des 
actes. Ce n’est que par un malentendu qu’on peut lui attri- 
buer une action, bonne ou mauvaise. Ecartez ce malentendu, 
et la puretd immaculde de Vdtman, souillee seulement on 
apparence, reparait. Afin d’expliquer comment I’esprit reste 
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toujours immaculd cn Indiens se sorvent dime 

image : de mtoie que le cristal incolore, qiiand on cn rap- 
proclie une rose, semble prendre la couleur de celle-ci, mais 
reprend sa pnrete premiere, d6s que lafleur rouge est eloi- 
gm5e, de m6me de Fesprit. La consequence est evidente : 
afin de retablir Fesprit dans son (5tat veritable de pureid 
immaculee, on n’a qn’a le scSparer de la matiere. 

II semble, on effet, que Yajnavalkya, d’apres ses paroles 
citees plus haut, ait represents la chose de telle fa^on, que 
Yatman abandonne toute souillure au moment de la mort. 
Mais il faut bien reconnaltre que Fopinion dominante (5tait 
autre. 

Tandis que Yajnavalkya refuse expressSment la conscience 
a Fesprit aprSs la mort, on en parle ailleurs d’une fa^on 
dubitative. G’est ainsi que nous lisons dans une des Upani- 
shads : « II y a doute sur la question de savoir ce qu’il advien- 
dra de Fhomme aprSs la mort ; quelques-uns disent qu’alors 
il existe encore ; d’autres, qu’il n’existe plus ; je voudrais 
savoir le vrai a ce sujet, grace a votre enseigncment. » La 
reponse est evasive, et en general on pent dire que les 
Indiens ont une tendance a repondre a de pareilles quesdons 
en disant : « Voila une chose que le plus grand sage ne sait 
pas. » Nous devons cependant ajouter qu’ils comparent Fdtat 
de Fesprit parfait et ddlivre au sommeil profond et sain, 
qui n’est troubld par aucun rdve, mais jamais a Fetat de 
veille. 

Il pent sembler dtonnant qu’un dogme, si pen d’accord 
avcc les principes fondamentaux de la metaphysique indienne, 
ait su se faire adopter h demeure par un peuple qui ne le 
code a mil autre par la profondeur de la dialectique et Fau- 
dace de la pensee. L’dtonnement augmente quand nous 
voyons que le dogme de la renaissance et du karma n’a nul- 
lement ete adopte sur Fautoritd des anciens textes sacres. 
Au contraire, on n’en trouve aucune trace dans les Mantras. 
Si une certaine croyance a ce dogme a deja existe a cette 
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dpoque, on n’y a attache aucune importance, et il ne pout 
s’6tre developpe que plus tard de cetle faqon spdciale. 

Si nous dtions obliges de proposer une explication de ce 
11 fait, * nous dirions que le sentiment de justice, chez rindien, 
trouvait une satisfaction dans la croyance que Thomme ne 
doit son bonheur ou son malheur qu’a lui-m6me. Au milieu 
des mecomptes et des tristesses de la vie, c’etait pour liii une 
consolation que de pouvoir penser que le meilleur de son 6tre 
etait superieur a la matiere et qu’il ne dependait que de son 
propre effort de connaitre ou plutot de reconnaitre cette 
essence meilleure, plus dlevde, dans son immaculee puretd. 
Les exigences de Fame ont ete plus fortes que celles de la 
dialectique. 

Le but le plus elevd de I’esprit de Thomme est la recher- 
che de la ddlivrancc, Celle-ci depend d’une comprehension 
parfaite de la veritable essenee de r«to«n. Afiu d’arriver a 
ce degrd de la connaissance, il faut une meditation continue 
et sans trouble, la tension la plus forte de I’esprit {yoga). 
Mais rhomme n’est capable d'un pareil effort intellectuel qu’k 
condition de s’fitre prealablement exercd dans I’art de mal- 
triser ses passions, de purifier lAme et de la detourner des 
tentations du monde. Un excellent moyen pour prdparer I’cs- 
prit ti sa tache supreme, la connaissance du souverain bien, 
consiste dans la pratique de la vertu . 

Cette pratique consiste dans I’accomplissement des devoirs 
qui sont la consequence des prescriptions religieuses ou dos 
institutions sociales. De la vient que le mot indien dharma 
ddsigne aussi bien le devoir, la loi, le droit, I’ordre, que la 
vertu et le m^rite. Il va de soi qu’on prend le dharma tantot 
dans un sens plus large, tantdt dans un sens plus restreinl, 
et que tous les devoirs ne sont pas obligatoires pour tons 
^alement ou dans la m6me mesure. C’est moins pour faire 
connaitre I’^tendue que la veritable nature des devoirs que 
nous faisons suivre ici un extrait d’une des Upanishads, oii le 
maitre exhorte I’dl^ve dans les termes que void : 
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« Dis la verite. Accomplis le devoir. Ne sois pas negligent 
dans tes etudes, et quand tu auras donne a ton maitre le 
salaire qu’il demande, prends soin alors que la lignee de ta 
race ne soit pas coupee \ Ne neglige pas tes devoirs envers 
ies dieiix et les esprits des morts. * Honore ta mere. Honore 1 
ton pere. Honore ton maitre. Honore ton hote. Efforce-toi 
d'accomplir les actes quisont irr^prochables etnon les autres. 
Venere dans la vie et dans les actions de moi, ton maitre, 
ce qiii est bon, et non le reste, et s’il y a d’autres savants qui 
sont plus estimables que moi, estime-les davantage. Donne 
d’un cinur bienveillant; ne donne jamais d’lm coeur non-bien- 
veillant. Donne avec grace, decence et modestie. Donne avec 
jugement. Et si tu as des doutes sur ce que tu dois faire ou 
sur la facon dont tu dois te condiiire, comporte-toi alors 
comme se comporteraient dans un cas semblable des brah- 
manes senses, instruits, competents, doux, aimant la justice.)) 

Dans le morceau que nous venons de citer on ne donne 
pas une liste systematique des differentes vertus. II serait 
facile dedonner, d’apres d’autres ouvrages, plus d’une classi- 
fication de ce genre ; mais nous ne voulons pas ddpasser les 
limiles de ce travail; mentionnons cependant que Fordre et 
le nombre des vertus cardinales ne sont pas toujours les 
memes. Comme la premiere de toutes les vertus on considere 
la veracite, la sincerite; c’est pourquoi Fidee collective de 
vertu, dharma^ est souvent ddfinie, chez les Hindous, par Ic 
terme satyadi^ « vdracitd, etc. )>. Nous verrons plus tard 
comment le Bouddhisme classe les vertus. 

La veritable dcole ou Fon peut pratiquer la vertu est la 
societd; mais, d’autre part, celle-ci n’est pas le milieu voulu 
pour la meditation, la pensde tranquille. L’experiencc 
apprend a celui qui veut se vouer a la meditation ininter- 
rompue afin de comprendrc le souverain bien, combien on 

■i. C’est-a~dire : marie-toi imm6diatement apres avoir terinine tes etudes, 
afin d’avoir des cnfaiits, ou bien, si tu n'as pas d’enlants, adopte un fils. 
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est interrompu constamment par les vains plaisirs et les mi- 
scres infinies do ce monde agile. M6me le plus zeld doit par- 
fois sentir lui manquer le courage dont il aurait besoin pour 
persister dans sa recherche de la perfection et de la beatitude 
dternelle. S’il a une fois la conviction nettement etablie que 
le monde lui oppose des obstacles infranchissables dans la 
voie qui mene a son iddal, que faire alors? La seule chose 
possible, c’est d’abandonner le monde. Qu’il renonce a tout 
ce qui lui plait, * qu’il prenne conge de tons ceux qui lui sont 
chers ; qu’il abandonne famille, parents, amis ; qu’il sc retire 
13 dans la solitude, qu’il vive en ermite ou qu’il mene une vie 
erranto, comme un homme sans maison, sans Mens, sans 
famille, sans compagnon. La, dans le ddsert ou parmi des 
etrangers dont il ne dcmande qu’une aumdno pour prolonger 
son existence, rien ne pourra plus le distraire d’une medita- 
tion intense sur les plus hautes questions qui interessent 
riiomme. Galmc, en paix avec lui-m6me et avec la nature 
environnante, sans souci de ce qu’ii mangera ou boira ou de 
la mani6re dont il se vMira, il pourra mettre en ceuvre toutes 
ses forces intellectuelles, afin d’atteindre, par la reflexion 
prolongde, le degrd supreme de la sagesse, afm de com- 
prendre la veritable nature de Vdtmariy jusqu’a ce que rheure 
de la dolivrance ait sonne. 

Une paroille conception de la vie devait amener d’elle- 
mfiime un ddveloppement excessif de la vie ascetique et du 
monachisme, qui dtaient d’ailleurs deja favorisfis par le 
climat mfime de I'lnde. D’un autre c6te, il va de soi que, dans 
I’lnde aussi peu qu’ailleurs, le gros de la population ne pou- 
vait ni no voulait choisir la carribre ideale de moine ou 
d’ascfete. En dehors m6me du fait, que la major! te de la 
population — tout en respectant d’ailleui’s ces honimes 
retires du monde — ne jugeait et ne pouvait juger desirable 
un pared genre de vie, I’organisation de la socidte s’opposait 
Ji une extension inddfinie de Va.s(iitisvo.e philosophique. Seuls 
les membres des trois castes supdrieures ou seigneuriales 
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[dryas) recevaient une education qui put leur pcrmettre 
d’arriver au bien supreme par le moyen de la connaissancc. 
L’ctude de I’Ecriture Sainte etait consideree comme une 
preparation necessaire pour celui qui voulait p(5netrcr plus 
tard I’essence de Vdtman, entrer dans le brahma ; et bien quo 
I’dtude de la partieplus ancienne du Veda ainsi que celJe des 
sacrifices et de toutes sortes de ceremonies exterieures qui 
I’accompagnaient flit consideree, a I’epoque des Upanishads, 
comme de pen de valeur comparee a la doctrine dsotdrique 
du brahma, elle continuait a 6tre considdrde comme une 
introduction a la science supdrieure. Comme les membres de 
la quatrieme caste, les Cudras, etaient exclus de I’etude des 
Vedas, il leur manquait la preparation necessaire pour ten- 
dre, dans cette vie, a la delivrance. Ils devaient se contenter 
des plaisirs du ciel, * qu’ils pouvaient gagner, comme tout 14 
homme, par I’accomplissement fiddle du devoir. Ce n’est 
qu’apres sa renaissance, bien entendu dans une des castes 
superieures, qu’un 01i<iTa pourrait tendre vers le but su- 
preme. 

La Iheorie que nous venous de rdsumer ne s’applique — il 
faut le rappeler expressdment — qu’a ceux qui voulaient 
arriver a la delivrance par le moyen de la science. Elle 
n’empechait nullement des gens de toute caste d’essayer de 
contenter leurs besoins spirituels en devenant membres, 
sdrieusement ou pour la forme, de diverses congregations 
religieuses. Dans le temps ou le Bouddhisme prit origine, ces 
sortes d’ordres monastiques semblent ddja avoir et6 a peu 
pres aussi nombreux que plus tard. On mentionne en pre- 
miere ligne, dans les dcrits bouddhiques les plus anciens, 
divers ordres de Jainas, tels que les Nirgranthas, les Digam- 
baras, etc. Il cst rarement question d’ordres brahmaniques ; 
le seul qu’on nomme expressdment est celui des Ajivakas, 
qui venbrent Ndr^yana. 

A riieure actuelle, nous n’avons encore que peu de rensei- 
gnements sur Forganisation de ces ordres religieux et les 
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elements dont iis se composaient. Cependant, nous savons 
avee certitude que quelques-uns de ces ordres avaient des 
couvents et dtaient des concurrents detesMs pour le nouvel 
ordre fonde' par le Buddha. On pout conclure de ce fait que 
les Jainas et les Bouddhistes ne presentaient que peu do 
dilferencos exterieures, car une concurrence n’est possible 
qu’entre semblables. On peut ajouter que les Hindous 
donnent le mdme nom aux deux sectes, bien qu’ils n’ignorent 
pas la difference qui existe entre elles. Los recherches de ces 
derniers temps ont prouvd que le personnage reconnu conime 
fondateur du Jainisme encore existant, Vardhamana, sur- 
nommd Jadtaputra, et ddsignd ordinairement par le titre de 
Mah§.vira, e'est-a-dire « grand hdros, grand homme », 6tait 
un contemporain un peu antdrieur du Buddha 

II est hors de doute qu’on trouvait souvent placds a la tete 
do ces congregations des hommes issus de families brahma- 
niques, mais ce n’etait pas toujours le cas, et dans aucun cas, 
le ddveloppement du monachisme et son extension dans les 
diffdrentes classes sociales ne peuvent dtre mis au compte de 
la caste brahmanique, qu’on lui en fasse d’ailleurs un merite 
IS ou un reproche. * Le branle, neanmoins, doit avoir dte doiiiie 
par les savants, et leurs idees, telles que nous les trouvons 
dans les Upanishads, contiennent I’expression la plus clevec 
et la plus noble de la conscience intellectuelle et morale de 
rindicn dans I’epoque qui prdedda et suivit immediatement 
la naissance du Bouddhisme. Un savant frangais ‘ a bien 
saisi le caraetbre des Upanishads, en disant : 

« Ce sont surtout des exhoi'tations a la vie spirituellc, 
exhortations troubles et confuses, mais presentdes parfois 
avec une haute et saisissante emotion. II semble que toule la 
vie religieuse de Fepoque, si absente de la litterature ritua- 

i. Au fond, Colebrooke Tavait deja dfoiiontre, mais d'apres des doniiecs 
incompletes. De nos jours, H. Jacobi a donn6, dans la preface de son edition 
du Kalpasutra, une demonstration plus complete de ranteriorite du Jainisme. 

M, A. Barth, dans son ouvrage ies Religions de Vlnde. 
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lisle, sesoit concentree dans ces Merits. Le ton quiy domino, 
surtout dans I’allocution et dans le dialogue, oi'i il cst parfois 
empreint d’une singulifere douceur, est celui de la pi’edication 
intime. Sous ce rapport, rien, dans la litterature dcs brati- 
manes, ne ressemble kun Stitra bouddhique comme certains 
passages des Upanishads, avec cette difference toutefois que, 
pour r(51(5vation de la pens^e et du style, ces passages ddpas- 
sent de beaucoup tout ce que nous connaissons jusqu’ici des 
sermons du Bouddhisme. » 

La douceur do ton, dont parle I’auteur, est tout a fait en 
rapport avec I’esprit de mansudtude qui nous frappe si sou- 
vent dans la morale de differentes sectes indiennes. Le calme, 
la patience, la piet(5, la bienveillance, I’amabilite, voila des 
vertus que nous trouvons constamment recommandties dans 
lesecrits, anciens ou recents, des Indiens. Beaucoup plus que 
chez tout autre peuple on voit se placer au premier plan le 
souci scrupuleux avec lequel ils evitent de faire du mal k 
quelque creature que ce soit (ahimsd). Avec cette mansud- 
tude, la duretd de la loi pdnale indienne forme un contrasto 
singulier, et aussi, quoique a un moindre degTe, le langage 
orgueilleux de la vertu chevaleresque et de I’honneur mili- 
taire, tel qu’on le trouve dans les dpopdes. 

Malgre ces contradictions, telles qu’on en trouve d’ailleurs 
dans tons les si&cles, chez tons les peuples, on pent dire que 
la douceur, ou, si Ton veut, *une certaine mollesse d’dme, est 16 
le sentiment dominant qui aiiimc la moi’ale indienne. Que 
cette tendance soit due exclusivement ou surtout a Finfluence 
des brahmanes, voila ce qu’il est plus facile de dire que de 
prouver, car nous ne devons pas oublier que les savants ont 
pris une part aussi grande a la composition des codes et des 
dpopdes qu’^ celle des derits philosophiques. Ils n’ont fait 
qu’exprimer en paroles ce qui vivait dans Fame du peuple 
indion, au moins dans les classes dlevdes. L’exemple du 
Buddha, qui cst dit un kshatriya, sufiit d’ailleurs k prouver 
que la mansudlude et la chai'itd n’dtaient pas considdrdes 
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comme des vertus exclusivement propres aiix bralimanes. 
On se rapprochei^ait peut~6tre encore davantage de la verite, 
en disant que la douceur aussi bien quo Torgueil distin- 
guaient la classe savante de Flnde, que rorgiicil a la fois et 
la generosite chevaleresque etaient propres a la classe mili- 
taire, tandis que les classes moyennes et inferieures avaient 
pour vertu distinctive la mansuetude. On comprend que 
rexag6ration de ces caracteres, par laquelle ils deviennent 
dcs vices, sera on raison directe des vertus correspondantes. 

Apres cette introduction, destinee a placer le lecteur dans 
Tatmosphere morale et intellectuelie oii s’est formee la doc- 
trine du Bouddha, nous passons au v6cli do la vie et des 
actions du Grand Moine, 
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*L’histoire du Boudclha nous est parvenue sous forme de 17 
legende, De deux choses Tune : ou bien ses admirateurs 
enthousiastes, non contents de la simple grandeur liumaine 
du Maitre, ont, malgr^ eux peut-etre, entourd son image 
d’une gloire et sa personne meme d’une splendour royale, 
mdme divine ; ou bien tons les traits distinctifs du Docteur 
Supreme de chaque secte paienne ^ — invariablement un 
dieu sous forme humaine — apparliennent an Maitre de plein 
droit, et dds Torigine, parce qu’il est un dtre divin. 

Avec les donnees dont nous disposons actiiellement, il 
est, pour le moment, impossible de determiner nettement 
ce qui est historique dans la Idgende et ce qui ne Test pas. 

II est \Tai que la plupart des traits mythiques dans la k%ende 

1. Par Indiens paiens nous entendons tous ceux qui recomiaissent le Veda 
comma source principale de leur foi. Nous employons ce terme, non en signe 
de mepris — cette intention est loin de nous — mais laute de mieux. L’ex- 
pression « Hindous », employee par d’autres, donne lieu a des Equivoques. 
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nc sont pas difEciles a reconnaitre, mais nous ne sommes 
nullement surs qiie le residii que nous ob tenons, apres la 
separaiion de ces elements mythiques, soil purement histo- 
18 rique. *En tout cas, nous devons prendre connaissance de la 
legende, telle qu’elle a 6t6 admise dans I’Eglise bouddhique. 
Memo si Felement mythique, autrement dit divin, ne faisait 
pas parlie do Fhistoire veritable du Maitre, il n’en restera.it 
pas moins une partie de Fhistoire de Fesprit bouddhique, par 
consequent un episode du d^veloppement inlellectuel de 
Fhumanite. Sans Fapparition d’lm Maitre, sans doute, le 
Bouddhisme ne serait pas ne, mais, sans Fimagination de ses 
disciples, la doctrine n’eut pas exerce une attraction si puis- 
sante sur tant d’anies pieuses. Ce n’est pas seulement par ce 
que le Bouddha a die, a dit, a fait en rdalite, mais aussi par 
ce qu’il est cense avoir die, avoir dit, avoir fait, que le Boud- 
dhisme a conquis tant d’ames. 

Nous avons pris pour base de la biographic legendaire du 
Maitre la tradition de la partie mdridionale de FEglise \ non 
parce que la valeur historique en est plus grande que celle 
des renseignements d’origine septentrionale, mais parce que 
nous croyons y voir un reflet plus pur du Bouddhisme pri- 
mitif. Cependant, nous rdsumerons parfois aussi la tradition 
septentrionale. Nous essayerons de traiter la matiere de telle 
sorte que le Iccteur puisse juger lui-mdme de la valour des 
diffdrents rdcits 

1, Parmi les Boudclhisfces meridionaux, dontles Hvres sacres sont redigC*s en 
pali, on compte,comme on sait: les Singalais, Birmans, Siamois et Annamites; 
parmi les Septentrionaux, dontla langue sacree est le Sanscrit : les Nepalais, 
Tibetains, Giunois, Mongols, Kalinouks, Japonais et quelques centaines dlia- 
bitants de File de Bali ; autrefois, les Bouddhistes du Cambodge, de Sumatra 
et de Java. On voit quo les termes « Meridionaux » et <« Septentrionaux » ne 
sont pas tout a fait exacts. 

2. Les principales som'ces m^ridionales consultees pour la legende sont : 

1. I’introduction aux Jatakas, qui ne va pas plus loin que rinauguration du 
convent fonde par Anatiiapindika a (?ravasti ; jusqu’a ce point, notre recit 
n’est guM*e qiFune traduction parfois un pen ecourtee de celte introduction ; 

2. les notices eparses dans le Mahd-Vagga et dans le Culia-Vagga ; 3, les 
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* D'apres la tradition generalement admise, los Bouddhistes 19 
croient qiie, dans les innombrables ages clu monde qiii onfc 
precede le Bhadrakalpa (%e du saint) aciuel, il y a cu im 
nombre indicible de Boiiddhas, c'est-a-dire « eveilles, sages, 
docteurs ». An siijet de tons ces Bouddhas, ils n’ont a pen 
pres rien a raconter; ce n’est que sur les vingt-quatre Boiid- 
dhas qiii ont precede le fondateur de leiir doctrine, Gautama- 
bouddha, qii’ils donnent quelques details, que nous pouvons 
passer ici sous silence. Pendant im laps de temps incommen- 
surablement long, ceiui qui etait destine a devenir un jour, 
sous le nom de Gautama-buddha, le sauveur du monde, 
sVitait prepare a cette tache sublime. Apres s'etre, dans les 
renaissances successives, eleve de plus en plus dans la sagesse, 
il avail atteint le rang de Bodhisatva, c'est-a-dire d’une per- 
sonne destinee a paraitre comme Bouddha sur la scene du 
monde. G’est a ce moment que commence reellement la bio- 
graphic ygendaire du futur Seigneur de la communaute. 

Les Bouddhistes septentrionaux ont Fhabitude de partager 
riiistolre de leur Seigneur et Maitre en douze epoques, a 
savoir : 1. Resolution de descendre du ciel sur la terre 

Nikclyas; 4. le Parinibbana-sutta ; 5. quelques morceaux dans le commeiitaire 
du Dhaminapada. Des renseignements de seconde main sent : 1. la iegende 
birmane de Gautama, traduite par Bigaiidet, qui correspond souvent mot 
a mot a Fintroduction aux Jatakas, jusqu’au point ou celle-ci s’arretc; 

2. Hardy, Manual of Buddhism, ouvragc puise a des sources singalaises qui 
s’ecartent souvent de Fintroduction des Jatakas, et, par consequent, de Bigan- 
det; 3. quelques morceaux dans les notes de Burnouf au Lotus de la bonne Lot. 

— Pour la tradition septentrionale, nous avions a notre disposition : 1 . le 
Laiitavistara ; 2. le Mahavastu (edition Senart); 3. le Buddhacarita d'Acva- 
ghosha. Des renseignements de seconde main sont pris dans : 1. Schiefner, 
Tihetische Lebensbeschreibung Qdkyatnunis ; 2. Bnrnoiif, Inlroduclion d I/his- 
toire du Buddhisme bidien ; 3. Rockhill, Life of the Buddha. 

1, Le mot original pour « jdescendre », Sanscrit avalarali, signide d’ordi- 
naire « paraitre, fairc son apparition ». La ou il est question d'nii amtdra du 
soleil, on ne pent raeiiie le traduire autrement que par : « lever, apparition ». 
Comme un grand nombre de dogines ecclesiastiques et theologiques sont 
bdtis sur des expressions equivoques et mal comprises, il pent, parfois, fHre 
utile d'avoir prescnte a Tcsprit la signification ordinaire des mots. 
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2. Conception ; 3. Naissance et premiere enfance ; 4. Preuves 
de capacite extraordinaire ; S. Mariage; 6. Abandon de ia 
famille et renoncement au monde ; 7. Vie monastique ; 8. Com- 
bat contre le Malin ; 9. Triomphe et arrivee a la sagessc 
supreme; 10. Predication de la doctrine de la Delivrance et 
propagande; 11. Mort bienheureuse ; 12. Funerailles et por- 
tage des reliques. 

Nous suivrons cette division en partie, mais non servi- 
lement, pour des raisons d’ arrangement exterieur . 

* 1. — Resolution de descendre du ciel sue lx terre. 

Depuis longtemps deja le Bodhisatva avait sejournd dans 
le ciel des bienheureux, lorsque les habitants du cdleste 
sejour le prierent de descendre sur terre comme sauveur du 
monde. Le Bodhisatva, aprbs s’6tre demande dans quel 
4ge du monde, dans quelle partie du monde, dans quel pays, 
dans quelle famille et de quelle mfere il naitrait ‘,rdpondit 
favorablement a I’humble demande des dieux et des anges, 
et rdsolut que son incarnation aurait lieu dans Fage actuel 
du monde, dans la partie du monde nommee Jambudvipa 
dans le pays de Madhyadeqa, dans la famille du roi Quddho- 
dana, et que sa mere serait la reine Mtiya. 

La Madhyade^a est cette partie de Flnde qui est delimitee 
a rOrient par le Bengale, au midi par le Vindhya, a Fouest 
par le PanjAb et FIndus, au nord par FHimalaya. Non loin 
des derniers contreforts de cette chaine, au nord-ouest de la 
ville actuelle d’Audhe (Faiz^bad), se trouvait la ville do Kapi- 
lavastu, oil re'gnait Quddhodana, de la race chevaleresque des 
C^-kyas. Sa femme, la chaste DeviMdyd ou Mahilmaya (c’est- 

1. Le La.Utavistara, p. 20, ne mentionne que les quatre premieres questions. 
De mtoe, MahSvastu, I, 142 ss, 197; 11, 3. 

2. Les limites de cette partie du monde sont mal fixSes ; chez les Boud- 
dhistes, elle ne comprend que I’lnde. 
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a-dire Grande Mayd), etail, par ses grandes vertiis, digne de 
devenir la mere de Bodhisatva. Dans une existence ant6- 
rieure, a une dpoqne tres eloignee, elle avait un jour offert 
im don, en signe d’hommage, au Bouddha d’alors, Vipa^yin, 
en disant : « Je voiis offre ceci, dans I’esperance qiie je puisse 
devenir un jour la mere d’un Bouddha qui, comme vous, 
illuminerale monde. » Ce voeu devait maintenant succom- 
plir, et le Bodhisatva descendre dans son sein. 

2, — Conception. 

Les habitants de Kapilavastu avaient Fhabitude de cSle- 
brer une f6te qui durait du 7 au 14 du mois d’Ashadha (juin- 
juillet ’"Lorsqiie cette semaine de rejoiiissance out com- 21 
mencd, la vertueuse Maya s’dtait abstenue de prendre part a 
la gaiete bruyante des citadins, bien qu’elle eiit celebr6 la f^te 
en toute deccnce et jeunant. Le jour avant la pleine lime, elle 
prit un bain d’eaii parfum6e et distribua de riches aiimones 
parmi les pauvres. Ensuite, elle revetit un habit magnifique, 
prit un repas exqiiis, remplit les pieux devoirs fixes pour les 
jours saints ^ et se rendit ensuite dans sa chambre a coucher. 

Endormie, la reine eut un r6ve : les quatre souverains 
divins des points cardinaux renleverent avec son lit et la 
porterent sur THimalaya, ou ils la deposerent sous Fombrage 
d’un arbre a larges branches; puis ils s’ecarterent respectueu- 
semeni. Survinrent les quatre femmes de ces souverains, qui 
emmenerent la reine au lac xteavatapta, ou ils lui lirent 
prendre un bain, afin de la purifier de toute souillure 

3. Le Lalitavistara, p. 62, ne dit rien de cette fete et place la conception au 
printemps, au jour de pleine lune du mois de Vaicakha (avril), au commen- 
cement du printemps^ au moment ou la lune ^tait dans la constellation 
Puska oil Tisiiya. Le Mahavastu, II, 8 (comp. I, 203) donne les memes indi- 
cations, mais n'a pas le noin du mois. 

i. C’est-a-dire les jours de sabbat, dont il y en a quatre enun mois : jour 
de nouvelle lune, de pleine lune, 8® et 22® jour. 
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humaine. Apres le bain, elle fut revMue cFiin v^temeiit 
celeste, oiiite et ornee de fleiirs celestes. Ensiiite, oii la coii- 
diiisit vers line Montagne d’argent, an milieu de laquelle 
etait une grotte d or, arrangee comme un palais, et on la 
deposa sur im lit de repos, dont la tMe etait tournee vers 
rOrient. A ce moment, le Bodhisatva prit la forme d’lm 
Elephant Blanc, quitta la montagne d’or sur laquelle il 
se troiivait, monta sur la Montagne d’Argent, entra avec un 
lis d’eau blanc dans sa trompe, et accompagne d'un bruit 
formidable, dans la grotte d'or, et apres avoir fait trois fois 
le tour du lit de repos, en prenant la droite, en signe de res- 
pect, il ouvrit le flanc droit do la reine, et entra ainsi dans 
son sein. 

Le lendemain matin, la reine, reveillee, raconta ce songe ^ 
a son mari, qui fit venir immediatement soixante-quatre brah- 
manes, *afm de savoir ce que voulait dire le songe. Les brah- 
manes dirent : << Ne soyez pas inquiet, 6 Roi; la reine a concu 
et mettra au monde un fils, non une fille, S’il vit dans le 
monde il dcviendra un Roi qui sera le maitre de la terre * ; 
s’il renonce au monde, il deviendra iin Boiiddha et fera briller 
sa lumiere dans FUnivers. » 

Au moment de la conception du Bodhisatva dans le sein 
de sa mere, la nature entierc fut en mouvement, et Fon aper- 
cut trente-deux presages : une lumiere incomparable illu- 
minatout FUnivers; les aveuglcs, comme desireux de com- 

2. D'’apres Lalitav. 63, la reine, apres son reveil, sc rend au bosquet, 
d’acokas [Jonesia], et y fait venir son mari. 

1. Le mot cakravartin signide au fond « un bomme quigouverne [mirtmjaii), 
un district ou un cercie » [cakram], Cette signification de vartbi etant toinbee 
en oubli, on donna au mot le sens « d’honnne qui fait rouler une roue » ou 
« dont la roue roulc sur la terre »>, et Ton y attacha le sens dc « maitre du 
monde », tandisque le mot, comme nous avons dit, ne signifie que « regent, 
gouverneur ». Par une sorte de jeu de mots usite cn rbetorique, on appU- 
qua le mot aussi au soleil, dont la roue ou le disq ne roiile. De 

pareilles plaisanteries, qui reposent sur un abus de retymologie, sont aussi 
Ireqiientes dans la mythologie indienne que dans I’ancien droit roinaiu. 
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templer la splcndeiirdiiBodMsatva, virent ; les soiirds purcnt 
entendre, les muets parler ; les bossiis devinreiit droits; les 
boiteiix marclierent; les hommes et les animaux reconvri- 
rent leiir liberte ; le feu des enfers s’eteignit ; les habitants du 
royaume des ombres sentirent leur faim et leiir soif s’apai- 
ser ; les animaux ddposerent leur crainte; toutes les crea- 
tures guerirent deleurs maladies; toutes les creatures devin- 
rent aimables; les chevaux se mirent a hennir, les (Elephants 
a rugir avec un bruit agr(^able; les instruments de mu- 
sique rendirent des sons sans qu’on en jouat; les bracelets 
et autres bijoux des gens se mirent a tinter; toutes les re- 
gions de Fhorizon s’^claircirent; la pluie tomba en gouttes^ 
bien que ce ne fut pas la saison; I’eau sortit en bouillonnant 
de la terre ; les oiseaux cesserent leur vol a Iravers Fair; 
les rivi(>.res s’arreterent dans leur course ; Feaii de la mer 
devint douce et se couvrit de roses d’eau de diverses couleurs ; 
toutes les Hours s’ouvrirent; aux troncs, aux branches, *aux 
feuilles des arbres se montrerent des roses ^ ; des roses mer- 
veilleuses sortirent du sol rocailleux ; des flours pendantes se 
montrerent dans Fair; partout on vit tomber une pluie de 
lleurs ; dans Fair retentirent des sons dhine musique celeste; 
toutes les splun‘es etaient comme' enveloppees de couronnes 
de lleurs, comme ornees de festons, entourees de plumes 
ilottantes, impregnees de Fodeur de lleurs et de parfums, 
dcdicieusement belles a voir ^ 

Pendant la grossesse, quatre anges, Fepee a la main, 
etaient constamment la pour proteger la mere et Fenfant 
centre des malheurs on des accidents. Toujoiirs calme et 
contente, libre de toutes les maladies du corps, la reine 

1. Dans le texte on emploie le mot paduma^ qui signifie d ordinaire le tielum- 

mais qui, dans le iangage de la rhetoriqiie, repond parfaiternent a 
notre rose. 11 est du rcste Evident qu’il ne pent efcre question ici de veri-* 
tables nelmnhiums, 

2. Dans le Lalitav. 87, on a de mmne le nombre officiel de 32 ptvsages, qui 
no correspondent cependant qii’en parti e a ceiix decrits dans le texte. 
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gai’da dans son sm, eonuae dans un reliquaire, son enfant, 
qui reposaitla comme unUMaacdans une pierre prdcieuse 
transparente. Pendant dix naois, elie poirfe, avec les plus 
grandes pre'cautions, ce tresor precieux, comtefeon porte iin 
vase plein d’huile. 

3. — NaISSANCE ET PBBMltRE ENFANCE. 

Quand les temps furent remplis, Maya manifesta a son 
6poux le ddsir de visiter ses parents dans la ville de 
Devahrada. Le roi se rendit volontiers a ce ddsir. Immedia- 
tement, il fit aplanir la route qui va de Kapilavastu a 
Devahrada, et la fit orner, des deux cdtds, de bananiers, de 
vases pleins d’eau, de drapeaux et de banderoles. Puis, il fit 
placer la reine dans une chaise a porteurs “ en or, et la 
laissa partir, accompagnee d’une grande escorte. 

Entre les deux villes, il y a un pare avec de gi’ands arbres, 
nommd le Bois-Lumbini. Des que la reine fut arrivde la, les 
arbres s’ornerent de fleurs magnifiques, tandis que des 
abeilles de toutes series bruissaient parmi les branches etsur 
les fleurs, et quo des voldes d’oiseaux voletaient alentour en 
faisant entendre un joyeux ramage. C’etait comme si tout le 
boisetait en ftte, cn Fhonneur de Fapproche d’un roi puis- 
sant. 

24 *En voyant ce spectacle, Maya sentit naltre chez elle le 
de'sir de se ddlasser dans le bois. Elle se fit porter par son 
escorte prbs d’un grand arbre, et etendit la main afin d’en 
saisir une des branches La branche s abaissa d’elle-mfime 
et pendant qu’elle la saisissait en dtendant la main, le 

3. Dans le Lalitav. e’est un char. 

i. Le Lalitav. 94, raconte que la Reine descend du char et est frappee, en 
se promenant avec sa suite, par la vue d’un arbre, charge de toutes sortes de 
bijoux. Comme en hottant dans Tair, elle ^tend le bras, qui s’avancc comme 
im eclair vers la branche, qui s’abaisse d’elle-meme. L’enfant sort de son 
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moment de son accouchement gtait venu. Sa suite dtendit 
un rideau autour d’elle, pendant qu’elle mettait un fils au 
monde, debout, la main appuyde sur la branche de Farbre, et 
non, comme d’ordinaire les femmes, couchde ou assise. 
Quatre anges du ciel le plus dlevd saisirent Fenfant dans un 
rets d’or et le montrdrent aux regards de la mere, en 
disant : « Rdjouissez-vous, Reine ! un noble fils vous est ne. » 

C’est ainsi que naquit le Bodhisalva, non souilld d’impu- 
retds, mais parfaitement pur et dclatant de lumiere. Ndan- 
moins, en signe d’hommage, des jets d’eau tomberent du ciel, 
alin de rafraichir le Bodhisatva et sa mere. 

Des mains des quatre anges du ciel le plus dloignd et le 
plus dlevd, le nouveau-ne passa entre celles des souverains 
des quatre points cardinaux, et ceux-ci le rendirent a leur 
tour aux hommes. Subitement, a ce moment, Fenfant 
s’arrache aux mains de ces derniers, se met debout sur le 
sol et regarde vers FOrient : plusieurs milliers de spheres se 
deroulent a ce moment pour former une grande plaine. 
Alors les dieux et les hommes, rendant hommage par des 
fleurs et des parfums, s’dcrierent : « fitre sublime ! nul dans 
Fiinivers ne vous dgale, bien loin de pouvoir vous sur- 
passer! « 

Aprds que le Bodhisatva eht promene scs regards dans 
toutes les directions et qu’il eut vu qu’il n’avait pas d’dgal, 
il fit sept pas vers le Nord, tandis que le grand Brahma et 
d’autres dieux, en serviteurs, lui portaient les insignes de la 
dignitd royale. Au septidme pas, * il s’arrdta et s’ecria d’une 
voix triomphante : « Je suis le plus haut place dans ce 
monde ! » puis, il fit entendre encore d’autres cris de joie, 
pareils a ceux que poussent des hdros quand ils marchent au 
combat *. 

i. Recit un peu different Lalitav. 97 : « Je suis le plus sublime dans le 
monde, je suis le plus illustre dans ce monde I ceci est ma derniere naissance ; 
Je mettrai fin a la renaissance, ala vieillesse, a la mort, a la douleur. » Puis 
ler^cit ajoute : « Apres avoir fait sept pas vers leNord, il s'ecria : « Je serai 
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De meme que la conception, la naissance clu Bodhisalva 
fut accompagnee de 32 presages, et an m6me moment que 
lui naqiiirent sa future femme Yaqodhara ou Yaqovati " et son 
neveu Inanda, destine a devenir un jour son disciple favori ; 
en outre, ses compagnons Chanda ^ ou Chandaka et Uddyin 
ou Kalod^yin et son cheval Kanthaka, qui joueront tons un 
role dans I’histoire. En m6me temps, le grand arbre Bodhi 
sortit du sol a Uruvilv4, et Ton vit paraitre quatre tre'sors, 
dont Fun avait un mille, le second une demi-heure, le 
troisieme trois milles et le quatideme une heure de circonfe- 
rence k 

Peu apres la naissance, Fcnfant fut amend du hois Lum- 
bini a Kapilavastu par les habitants de cette ville et ceux do 
Devahrada k Sur ces entrefaites, il y cut une grande joie 
dans les cieux, quand on s’y aperQut que le roi Quddhodana 
venait d’avoir un fils, qui etait destine a s’asseoir un jour 
sous Farbre de FEveil et de la Connaissance, et a y devenir 
un Bouddha. Juste a ce moment, le sage Devala *qui avait 
parcouru les huit degrds de la science, entra dans le ciel. 

le plus haut place de tous les etres. » Puis, apres avoir fait aiitaiit de pas 
dans la direction du nadir, il s’ecria : « Je dfitruirai le Malm et Farmee du 
Malin ; je revelerai la grande loi, qui, corame une pluic, f'teindra le feu de 
Fenfer, au profit de tous les habitants du monde souterrain. » 

2. Un autre nom qiFon lui donne est Bimba ou Bimba-Devi ; Maha-bodlii- 
vainsa, 20. Chez les Septentrionaux, on trouve comme second nom Gopa: 
voir Tib. Leb. 236. 

3. En pali : Channo, 

4. La biographic tibfdaine (Schiefner, 235) avSsiirD quaii meme moment 
dans les quatre grandes villes naquirent quatre enfants, qui, k leiu* appari- 
tion dans la vie, illumincu*ent les regions de Fhorizon. Ce fiirent : Prasenajit, 
fils do Brahmadatta, a Cravasti; Bimbisara, fils de Mahapadma, a Rajagrha ; 
IJdayana, fils de Oatanika, a Kaucanibi ; Pradyota, fils d’Anantanomi, a 
Ujjayini. Tous ces personnages jouent un role dans la legcndc. 

5. D'apres Lalitav, le nouveau-nd reste pendant une semaine dans le hois, 
avec la foule. 

6. Nomme aussi Kala-Devala et ailleurs Asita-B., c’est-a-dire Devala le 
Noir; chez les Bouddhistes septentrionaux, ii s’appelle d'ordinaire Asita. 11 cst 
ic riSvelateur mythique d’un inamiel d'astrologic, et bien connu comme tei 
dans la litterature de.s Indiens paiens. 
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ELonne de la joie bi’uyante qui y regnait, il demanda quelle 
en etait la cause. « Eh faien », fut la reponse, « le roi O^d- 
dhodana a eu un fils qui, un jour, assis sous I’arbre Bodhi, 
deviendra un Bouddha et agrandira I’empire de la Loi, et il 
nous sera donnd de voir ce Bouddha et d’apprcndre sa Loi. 
C’cst pourquoi nous sommes si joyeux. » 

A peine Termite eut-il entendu ee recit, qu’il descendit du 
ciel sur la terre et s’en alia en toute hate vers la demeure 
royale a Kapllavastu, oh il prit place sur le sibge qui lui fut 
indiqud, et dit : « J’apprends, 6 roi, qu'un fils vous est ne. Je 
le verrais volontiers. » Le roi donna ordre qu’on rev6tit 
Tenfant de ses habits de ftte et qu’on le lui apportat. Le 
Bodhisatva nouveau-nd ayant etd amcne, il fut presente par 
son p6re a Termite, afin qu’il saluat celui-ci respectueuse- 
ment. Mais Tenfant tourna ses pieds “ en haut et les placa 
sur la chevelure touffue de Tascbte, car il serait inconvenant 
qu’un Bodhisatva s’humiliat devant qui que ce fht, Devala, 
qui comprenait ce que cela signifiait, se leva de son sifege, 
porta les mains jointes I’espectueusemcnt h son front, de 
sorte que le roi, voyant ce spectacle extraordinaire, rendit 
hommage a son propre fils et se prosterna devant lui\ 
Devala, qui poss6dait la faculte de se I’appeler tout ce qui 
s’etait passd dans les quarante derniers ages du monde et 
de prdvoir ce qui se passerait dans les quarante tlges sui- 
vants examina les signes au corps du Bodhisatva * et finit 27 

1 . En Sanscrit, le mot qui signifie « pied )> signifie aussi « rayon » . 

2. Cependant, il ne put deviner la cause de la joie des dieux dans le del. 

11 ne faut point croire que ces sortes de contradictions, qui se rencontrent 
constamnient, aient pu ^chapper a Fattcntioii des contours bouddhiques. Slls 
n’en ont pas moins respects ces absurdit^s apparentes, c'est parce que, par 
veneration pour la legende, ils n’en ont pas, au moins sciomment, efface les 
traits. En effet, s’ils n’ont pas agi d'une facon critique, ils ne se sont pas non 
plus rendus coupables de fausse critique. Rien de plus contraire au veritable 
esprit critique que cette soi-disant critique des Icgendes, qui n’est autre 
chose qu’une consequence d’idees vagues sur Tessence de la legende et 
Tessence de rbistoire. On critique un recit historique, mais on expliqiie un 
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par arriver, apr§s quelque r(5flexion, au resultat que Fenfant 
etait destine a devenir un Jour un Bouddha. Cette prevision 
lui causa de grandes Joies, Mais, comme il se demanda 
immMiatementapr5s s’il aurait le privilege de contempler le 
Bodhisatva dans sa complMe splendeur de Bouddha, ilcomprit 
qu’il serait d«5ja mort avant ce temps et eclata en sanglots. 
Les personnes pr^sentes, ne comprenant pas la cause de ce 
passage subit de la joie h la tristesse, demandbrent an vene- 
rable vieillard s’il craignait que le jeune prince n’eprouvdt 
quelque malheur. « Non », rdpondit Devala ; « il n’dprouvera 
aucun malheur ; il deviendra sans doute un Bouddlia. » — 
« Pourquoi pleurez-vous alors? »— « Par ce que je n’aurai 
pas la joie de voir une telle personne dans sa qualitd de Boud- 
dha. Je crois que c’est lit pour moi un grand malheur, et c’est 
pourquoi je ne puis dviter de me plaindre moi-mdme. » Apres 
avoir proferd ces paroles, il se plongea dans la meditation, 
afm de voir si nul de ses parents ne pourrait gouter la joie 
qui lui dtait refusde. Ses pensdes tomberent sur son neveu 
Nalaka F Le vieillard se rendit en toute hate a la maison de 
sa scEur et lui demanda ; « Ou est ton fils Nalaka? » — ■ 
«■ A la maison. Monsieur mon frdre. »— « Appelle-le, alors » 
dit-il. Le jeune homme survint, et sou oncle lui dit : « Mon 
cher garQon! dans la maison du roiCjuddhodana estnd un fils, 
qui deviendra un Bouddha : dans trente-cinq ans il deviendra 
Bouddha et tu auras Favantage d’en pouvoir atre tdmoin. En 

mythe ou une l^gende ; si Fon ne salt pas si un r6cit est du domaine de Fhis- 
toire ou de ceiui de la l%ende, on se borne a raconier, 

1. M^me nom Malidvastu, II, 33, mais dans le Lalitav. Naradatfca. De ce der- 
nier nom, la forme Kalaka (non, il est vrai Nalaka) peut etre un diminutif, 
conforme k quelque dialecte local. La ■version du Lalitav., un peu divergente 
de ceile donntSe dans le texte, revient a ceci : Des que le vieil Asita eut com- 
pris, d’apres la joie des dieux, que (luddhodana avail eu un fils ovn6 des 
32 signes de grandeur future, il appela son neveu Naradatta, lui communi- 
qua Fheureuse nouvelle et se rendit avec lui, en descendant du ciel, a Kapi- 
lavastu. La prophetic d’Asita correspond, pour le fond et pour la forme, a la 
prediction des brahmanes iors du bapttoe, dont nous parlerons plus loin. 
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attendant, tu dois, d6s maintenant, entrer en religion^. » *Le 28 
jeune homme, convaincu que son oncle ne lui donnerait 
jamais un mauvais eonseil, obdit cette injonction, se pro- 
cura des v6tements de moine et un pot & aumones, se fit raser 
les cheveux et la barbe, revfitit I’habit rougedtre S et, apres 
avoir en pensee rendu hommage au Bodhisatva, il se rendit 
a rHimdlaya, oil il vdcut en ascete. Plus tard, lorsque le 
Tatliagata eut atteint la supreme et parfaite sagesse, Ndlaka 
alia le voir, entendit sa predication et retourna a I’Himalaya, 
oil il atteignit la dignitd d’Arhant (Grand-Mattre), et oil, sept 
mois plus tard, arrivd au but de sa carriSre, debout pres de 
la Montague d’Or, il entra dans le Nirvana parfait. 


Le cinquibme jour aprbs la naissance, selon la coutume, 
I’enfant fut baptist et regut un nom. Pour cette occasion, le 
palais fut parfume de toutes sortes de substances odorifd- 
rantes et parseme de fleurs et de graines grilldes. Cent-huit 
brahmanes, completement versds dans I’dtude des trois 
Vedas, furent invitds d cette fdte et rdgalds de mets esquis. 
Parmi eux il y en avait huit qui excellaient dans I’art de 
prddire I’avenir d’apres les signes du corps. Leurs noms 
etaient : Rama, Dhvaja, Lakshana, Mantrin, Kaundinya, 
Bhoja, Suyama et Sudatta. G’dtaient les memes qui avaient, 
lors de la conception, expliqud le sens du reve de la Reine. 

Aprbs avoir examind attentivement les signes, sept d’entre 
eux n’aboutirent qu’d ce dilemme : « Un homme avec de tels 
signes, s’il reste dans le monde, devient un maitre du 
monde; s’il enlre en religion, il devient un Bouddha. » Pen- 

2. Dans ie Lalitav., Asita dit : « Qtiand tu apprendras, Naradatta, que le 
Bouddha a paru dans le monde, pars alors et deviens un moine errant sous 
son Gommandement. Ce sera pour toi im avantage, un profit et une joie a 
jamais. » 

1. Chez les Bouddhistes du Midi, la couleur de Bhabit est d’ordinaire jaune ; 
chez ceux du Nord, eUe est d’ordinaire rouge. Nous avons adopte un moyen- 
terme. 
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dant qu’ils s’etendaicnt sur toutes les splendeurs d’un maitre 
du monde, le plus jeune des huit, I’etudiant Kaundinya ^ 
remarqua sur le corps de I’enfant les signes distinctifs d’mi 
29 Bouddha, * et avec une pleine conviction, il propbetisa qu’il 
n’y avait qu’une possibility, que I’enfant ne pouvait devenir 
qu’un Bouddha, qui ferait briller sa lumibre dans le monde. 

L’enfant requt le nom de Siddh^rtha ou, selon d’autreS, 
Sarvarthasiddha *. 

Des que les brahmanes qui avaient assistd au repas de 
baptfime furent revenus chez eux, chacun d’eux ^ appela son 
fils, disant : « Nous sommes ddja tres agds et probablement 
nous ne verrons plus le moment oil le fils du roi Quddhodana 
arrivera a Tomniscience, mais ton cas est difi’drent; tu dois 
avoir soin, dfes que lo prince en sera venu la, de te faire 
admettre dans son ordre. » 

En effet, les vieux brahmanes ne furent pas temoins de cet 
dvenement heureux : ils moururent tous avant de I’avoii’ vu, 
a I’exception de Kaundinya, qui ytaitd’ailleurs jeune et fort. 
Celui-ci renonca au monde, et, dans ses pyrygrinations, il 
arrive un jour a Uruvilvil“ : I’endroit lui pint et lui sembla 
un lieu propice pour y fixer sa demeure. Lorsque, plusieurs 
anudes plus tard, il apprit que le prince Siddhartha avail 
revStu la robe de moine, il s’empressa de communiquer cette 
nouvelle aux sept fils des brahmanes, leur assure que le prince 
arriverait un jour a la dignity de Bouddha et leur rappela 
I’exhortation pi’essante de leurs peres. Trois d’entre eux ne 
se laissdrent pas persuader ; les quatre autres, avec Kaun- 
dinya en tete, entrerent en religion. Ge sont la les cinq qui 
figurent plus tard dans I’histoire sous le nom des Cinq Phres 

2. En pali : Kondanno. 

1. Ge dernier nom est celui qui estle plus en usage chez les Boiuldhistes du 
Nord ; d’apres le Lalitav., il futdonnS par le p^re, mais on ne dit pas quel jour 
ni oil ; il semhle ressortir, du i*6cit un pen confus, que le nom fut donne a 
I’enfant dans le bois Lumbint. 

2. A rexception de Kaundinya, qui dtait encore etudiant et ccdibataire. 

3. En pali : Ui’uvela. 
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venerables, ou des Cinq. — Revenons maintenant an Bodhi- 
satva. 

Lors de la prediction des brahnianes, (Inddhodana ne put 
s’empeclier de demander qnels motifs porteraient son fils a 
choisir la vie monastique. La rdponse fut qne la rdsolnlion 
du prince serait la consequence de quatre apparitions * qui 30 
frapperaient son attention. A la question quelles seraient ces 
quatre apparitions, on repondit : « celle d’un vieillard, d’un 
malade, d’un mort et d’un religieux ». A peine le roi eut-il 
appris ceci, qu’il r&olut de prendre soin que son fils n’eut 
jamais Foccasion de voir une de ces quatre apparitions, car 
c’etait son desir ardent que Siddhartha put devenir un souve- 
rain puissant, dont Fempire s’etendrait sur les quatre parties 
dll monde et les 2,000 ties. C’est pourquoi on plaga des sen- 
tinelles dans toutes les directions, a la distance d’un mille du 
palais, afm d’empecher qu’un individu dans un de ces quatre 
(Stats ne frappM les yeux du prince. 

Le m6me jour, 8,000 membres de la race des Qakyas, qui 
assistaient a la c(3r(§monie, firent le vceu, qu’en tout cas, que 
le prince devint un jour Buddha on roi, ils cederaient leurs 
fils pour faire partie de sa suite. Dans le premier cas, il 
aurait autour de lui une escorle de moines de race chevale- 
resque; dans le second cas, une suite de princes ^ 


Une semaine apr^s sa naissance, Fenfant perdit sa mere, 
comme tout Buddha, du reste, perd sa mere a cet age ^ 
Apres sa mort, Maya fut admise dans le ciel des Bienheureux, 
Quelques-uns disent, que la m^re mourut parce que son 
ccBur se brisa lorsque son fils sortit, ayant la taille d’un 
homme fait et completement d^veloppe 

1. Le Lalitav. raconte que 8,000 fillettes, nees lememe jour que le Buddha, 
lui furent donnees pour le surveiller et le servir. 

2. Meme d(5tail UfMria, 5, 2, et MahdvastuAli 3. 

3. Ce detail, en apparence absurde, mais par cela mSme autheatique, de la 
legende, se trome lalitav, ^ 112. Le seusdurdcit est plus nettement indique, 
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Le roi eut soin que des femmes d’une beaiite extraordi- 
nairCj sans aucundefaut, fussent chargees, comme nourrices 
et bonnes d’enfant, des soins a donner au Bodhisatva % el 
c’est ainsi que I’enfant, toujours entoure d’un nombreiix 
personnel fdminin, put croitre au milic\i de la splendcur et 

'■ du luxe. 

31 * 4. — SlONES BE FACULTES EXTRAORDINAIRES. 

lj 3 iJour\ le roi Qiiddhodana alia cel6brerla fete du labou- 
rage, au commencement de Tepoque des semailles. La villc 
entiere, magnifiquement ornde, avait Fair d’une demeiirc des 
dieux. Tons les valets de ferme, laboureurs, etc., sc reu- 
nirent a la cour, ayant endossd des habits neufs et ornes de 
tleurs et de guirlandes, tandis qu’a la ferme du roi on prepa- 
rait un millier de charrues. II y avait en outre 799 charrues, 
attel^es de bmufs et orndes d’argent ; mais la charrue desti- 
n^e au roi dtait ornde d’or et de pierres precieuses ; les 
comes des boeufs, les cordes du joiig et le baton pour piquer 
les bmufs, etaient dords. Entoure d’une grande escorte, le 
roi, prenant avec lui son fils, sortit de la ville. 

Sur le champ destine a dtre labourd s’elevait un jambf^ 
au feuillage touffu et donnant beaucoup d’ombre. C’est sous 
cet arbre que le roi Quddhodana fit dresser pour son fils un 
lit, convert d’en haut d’un ciel orne d’etoiles d’or et entoure 
d’un rideau comme d’un mur d’enceinte, Apres y avoir laisse 
une garde, le roi, avec sa suite, se rendit a I’endroit ou les 
charrues dtaient pretes. La il mit la main a la charrue d’or, 

Buddhacar. 11, 18. Maya (le cr^puscule) disparatt spontancment lors du lever 
du SoleiL Une autre explication est donnee Mahciv. I, 199 = 11, 3, analogue d 
JdL 52 (trad. 65) et a ia version birmane, Bigandet, I, 27. 

4. La scBur de Maya, la matrone Gautamf, fut chargee d’elever Fenfant qui 
avait perdu sa mere. 

1. Cinq mois apres la naissance, d’apres la version reproduite par Hardy, 
Manual of Buddhism^ 150., 
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les seigneurs de sa suite prirent les charrues d’argent et les 
paysans les autres. Alors, le labourage commence. Le roi 
poussa yaillamment sa charrue a travers les mottes de tevre, 
de manibre A traverser toute la parcelle, tantot de bas en 
haut, puis de haut en bas. Bref, le travail avangait bien. 
Les bonnes d’enfant, a la garde desquelles le Bodhisatva 
avait ete confid, curieuses de voir comment le labourage du 
roi marchait, quittbrent toutes la tente. Quand le Bodhi- 
satva, regardant autour de lui, ne vit personne, il se leva 
subitement, se mit sur son scant, lesjarabes croisees, et sc 
plongea, ainsi assis, dans la m6ditation philosophique, en 
retenant son haleine. 

Cependant, les bonnes tardbrent tellement a revenir, * quo. 32 
les arbres avaient deja tourne leur ombre en sens contraire, 
a Texception de I’arbre qui continuait a repandre son 

ombre en forme de cercle autour de lui. Lorsque les femmes 
se rappelbrent enfm qu’ellcs avaient abandonnd le prince, 
elles revinrent effraydes, soulevbrent brusquement le rideau, 
et voila qu’elles virent le Bodhisatva, assis sur son lit, les 
jambes croisdes, tandis que I’arbre le protdgeait de son 
ombre. Elles s’empressdrent de raconter ce miracle au roi, 
qui accourut, et qui, en le voyant, se prosterna respectueu- 
sement devant son Ills, en disant : « C’est la seconde fois, 
mon cher enfant, que je me prosterne devant toi ‘ ». 

Quelques-uns racontent ^ que les membres plus tigds de la 
famille des Qftkyas proposdrent un jour au roi de faire porter 

1. La version de cette belle legende dans le Laliiav. est tres divergente. 11 
n’est pas question de la fete du labourage et de la part qu’y prend le roi. On 
raconte seulement qu^une fois, au beau mois de mai, le prince fit avec ses 
camarades une excursion vers un village d'agriculteurs,appartenant a son pere. 
Laiss6 seul, et assis a Tombre d'un dxhvQ J ambit, il se livre ala niMitation. On 
decrit en detail en quoi consistait cette meditation. Le miracle de Fombre 
reste le m<hne. Le roi, ne trouvant pas son cher fils, envoie en toute direction 
pour le chercher et va le trouver quand il a appris ie lieu ou ii s6joiirnc. 

A cette occasion, il rend hommage a son fils comme dans le texte. 

2, Co recit et le suivant sont empruntes a la tradition septentrionale. 
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I’enfant au temple. Quddhodana approuva fortement ce projet 
et donna ordre a la matrone Gautami de revetir le prince de 
ses vStements de ftte. Au moment ou elle se livrait a cette 
occupation, Fenfant demanda a sa tante ou elle voulait le 
porter, et quand il entendit : au temple, il se mit a rire de 
bon ccBur et d^clara, en vers, que ce n’dtait pas lui qui 
devait venerer les dieux, mais que les dieux devaient le 
vdndrer, lui, parce qu’il leur etait superieur : « les dieux et 
les hommes sauront un jour que je suis moi-mi^me un dieu » . 
Ndanmoins, le petit Bodhisatva, suivi d’line interminable 
escorte, fut porte au temple, en traversant les rues gaicmont 
orndes. A peine etait-il entre que les idoles sans vie se leve- 
33 rent de leurs sieges et se jetbrent aux pieds * du Bodhisatva *. 
L’ctonnement gdndral que cet evdnement miraculeux pro- 
duisit chez les spectateurs, hommes et dieux, fut partage par 
la nature elle-m6me : la terre trembla ; une pluie de fleurs, 
descendit sur la terre et d’innombrables instruments de 
musique firent entendre d’eux-mdmes des sons ddlicieux. 

Les mdmes sources racontent aussi I’episode suivant. Lors- 
que I’enfant eut attaint r%e requis pour commencer ses 
etudes, il fut conduit avec grande solennitd h. I’ecole. La 
splendeur qui sortait de lui dtait telle, que le maitre d’dcolo, 
Vigvtimitra, au moment oh le jeune Bodhisatva entra dans 
la salle d’etudes, tomba la face contre terre, et il serait cer- 
tainement restd dans cet dtat si un ange ne I’etit pris par la 
main et remis sur ses pieds. Les preuves que I’enfant donna 
de son habilete dans Fecriture, avant mdme que le maitre 
efit eu Foccasion de Finstruire dans cet art, dtaient tellement 
extraordinaires, que le maitre d’dcole, qui, comme e’est 
d’ordinaire le cas avec les gens de sa sorte, dtait quelque pen 
vaniteux ^ s’ecria, dans une stupefaction profondc : « Celui-ci 

1. Pour comprendre ceci, il faut se rappeler que, d’apres les idees hidiennes, 
les statues des dieux, bien qulnanimdes en elles-mdmes, peuvent etre ani- 
m<5es par le dieu qu’elles repr^sentent. 

2. La vanite etait le p6chd mignon des maitres d’ecole dans Flnde. 
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est plus haut place que tous les dieux ; il est incomparable, 
sans pareil dans FUnivers ! » Plus tard, lors des exercices do 
lecture, le pouvoir miraculeux du BodliisatYa ne se dementit 
pas nGii plus. Quand, par exemple, les ecoliers disaient 'a; 
on entendait le son a-nityas sarvasamskdrah^^ « non'perma- 
nent est tout ce qui est compose ». Si les eibves prononQaient 
f on entendait \ Uihahtilan jayat^ « le monde est plein de 
miseres «. De la m6me fagon, chaque leltre de Falphabet 
etait suivie d’une parole edifiante et precieiise, tiree de la doc- 
trine de celui qui serait plus tard le Buddha, de sorte que 
les ames des 32,000 Aleves, assis dans Fdcole, * furent prepa- 34 
r6es a recevoir plus tard les v^rites salutaires que le Buddha 
devait pr^cher. 

5. — Mariage. 

Lorsque le prince Siddhartha eut atteintFdge de seize ans 
environ, son pere fit hktiv et meubler pour lui trois palais, 
un pour Fete, un pour la saison des pluies et un pour Fhi- 
ver \ Le premier avait neuf etages, le second sept, et le troi- 
sieme cinq. On avait designe 40,000 danseuses pour servir le 
prince. Le Bodhisatva passait agreablement son temps, tantot 
dans im des palais, tantot dans un autre, d’apres la saison; 
comme un dieu escorts de nymphes celestes, il etait entoure 
etservipar des danseuses magnifiquement habillees, etrdjoui 
par les accents melodieux d’une musique invisible. 

3. Nous ne pouvons expliquer que plus tard le sens exact du mot Sams- 
kdra. Qu’il suffise de remarquer ici qu’il a diverses significations dans le lan- 
gage des simples mortels. Avec leur m^pris ordinaire de la philologie, les 
metaphysiciens indiens (et non seulement ceux du Bouddhisme) out m^ld ces 
significations et bati ensuite sur ce melange le chateau de cartes de leurs 
systemes philosophiques. 

1. D’ordinaire, les Indiens divisent Tannee en six parties : printemps, ete, 
saison des pluies, automne, hiver et saison froide. Les Bouddhistes, euxaussi, 
connaissent cette division; mais autrefois ils divisaient rannee plutOt en trois 
parties : ete, saison des pluies, hiver. 
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La femme principale du prince etait nommde Ya^odhara, 
destinee a devenir plus tard la mere de Rahula, et connue 
pour cette raison dans Fhistoire comme « la mfere de Rahula. » 
Au sujet de ce manage, quelques-uns ^ racontent ce qui suit : 

Les membres les plus influents de la famille des Qdkyas 
etaient un jour reunis dans la salle d’audience, afin de pre- 
senter leurs hommages au roi. Ils se permirent de rappeler a 
Sa Majesty la proph6tie qui avait ete faite lors de la naissance 
du prince, et de lui faire remarquer qu’il semblait pnSf^- 
rable de le marier, afin que les joies du manage le ddtour- 
nassent de I’dtat religieux. Le roi partagea completement 
leurs vues etdit qu’il ne s’agissait plus que de trouver une 
fiancde digne du prinee. II est vrai que chacun des cinq cents 
Qakyas qui assistaient a I’audience, croyait que sa propre 
fille dtait justement la personne qui conviendrait, et ils 
ne ndgligbrent pas de le faire savoir au roi. Mais celui-ci 
repondit que le prince n'dtait pas facile a contenter et qu’il 
serait par consequent pr^fdrable de le consulter d’abord lui- 
m6me sur cette affaire. 

35 * On fit comme le roi le ddsirait. Les Q^kyas ailbrent voir le 

prince et lui parlerent de la chose., Le Bodhisatva demanda 
un delai d’une semaine pour pouvoir refldchir. Bien quecom- 
prenant que I’amour et ses plaisirs sent une source inepui- 
sable de toutes sortes de miseres, il resolut de cdder. II ren- 
dit publique la resolution qu’il avait prise, et indiqua quelles 
vertus il exigeait de sa fiancee. Quddhodona donna immedia- 
tement au piAtre attache a la cour la mission de chercher 
dans tout Kapilavastu unejeune fille possedant les qualites 
demandees ; elle pouvait appartenir indifferemmeut a I’une 
ouAl’aufre des quatre classes; Siddhartha ne tenait pas au 
rang de la famille ou a la noblesse du sang, il se souciait 
uniquement des vertus de sa fiancee. 

2. Les Bouddhistes septentrionaux ; d’apres Lalitav. ISJi et Lebensbeschrei- 

hmg, 236. 
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Le pr^itre s’acquitta de sa tslche et trouva enfin une jeune, 
fille avec les qualitds requises, dans la personne de GopcTl, 
fille du Qakya Dandapdni. Immediatement, il communiqua le 
rdsultat de ses recherches au roi, qui, de plus, pour 6tre sur 
que la jeune fille ddsign^e plairait au prince, imagina un 
moyen de s’assurer de I’inclination de son fils. 11 fit fabriquer 
un grand nombre de bijoux, puis proclamer dans la ville, a 
son de clochette, que le prince ferait une distribution de ces 
objets a toutes les jeunes filles de la ville. 

Au jour indique, les jeunes filles entrbrent dans la salle 
d’audience et requrent, I’une apres I’autre, des mains du 
prince un bijou; I’ayant requ, elles s’empresserent de s’dloi- 
gner, car aucune n’dtait en dtat de supporter la splendour et 
la majestd des regards du Bodhisatva. Enfin, Gopa parut, au 
moment ou tons les bijoux venaient dAtre distribuds. Sans 
trouble, sans baisser les yeux, elle s’approcha, et, voyant qu’il 
ne restait plus rien pour ellc, elle dit en riant : « Prince! 
qu’ai-je fait pour que vous me mdprisiez? » — « Je ne vous 
mdprise nullement », rdpondit Siddharta, « mais vous 6tes 
venue trop tard. » A ces mots, il prit de son doigt un 
anneau prdcieux et le lui tendit. « Prince », dit-elle, « est-ce 
que je suis digne de recevoir de vous ce bijou? »* — « Oui, 36 
vous 6tes digne de recevoir de moi tons les joyaux que je 
porte. » — « Non », reprit-elle, « nous ne voulons pas priver 
le prince de ces joyaux ; nous aimerions mieux lui souhaiter 
un joyau de plus. » C’estainsi que se ddveloppa une conver- 
sation \ pendant que I’oeil du prince se reposait un instant 
avec plaisir sur la belle Gopa. Le roi, averti de cette scene 
par ses espions, fit demander aDandapani la main de sa fille. 
Dandapdni, issu d’une vieille famille noble, fit des objections, 
alldguant que, d’aprbs une vieille coutume dans sa famille, il 
ne pouvait donner la main de sa fille a un jeune homme 

1. L’auteur de Tedition pitoyable du halUavistai'^a^ publi^e a Calcutta, n’a 
rien compris a cette conversation, si spirituellement imagln6e ; le biographe 
tibetain (Schiefner, 236) non plus. 
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elevd d’une fa?on aussi eff^minee et aussi peu exerc6 dans 
les arts de la guerre et de la paix que I’dtaitle prince. Gette 
rdponse ddconcerta Quddhodana ; mais le Bodhisatva le 
tranquillisa et de'clara qu’il etait prfet a entrer en lice centre 
tout homme qui s’ofFrirait. Imm^diatement, le roi fit annon- 
cer ^ son de clochette que le prince invitait tout homme a se 
mesurer avec lui, Siddhartha, huit jours apres la proclamation. 

Au Jour fixd, la joute, pour laquelle cinq cents Qdkyas 
s'etaient annoncfe, commenqa. La belle Gopa, clle aussi, <5tait 
prdsente, tenant a la main une banderole, qui devait orner le 
vainqueurdu tournoi. Siddhartha donna des preuves incroya- 
bles de son habiletd dans les exercices des armes et du corps, 
et rdussit a vaincre tons ses adversaires. Et ce ne fut pas 
seulement dans tons les exercices chevaleresques qu’il se 
montra sans dgal, il manifesta une superioritd tout aussi 
dtonnante dans tons les arts et sciences qui conviennent ii un 
savant ^ C'est k partir de ce moment que la haine et I’envie 
s’emparerent de I’^mc mdchante du propre cousin de Sid- 
37 dhdrtha, *Devadatta, fils d’Amrtodana *, qui devait, plus tard, 
jouer un sivilain rdle dans la viedu Maitre. Quant a Danda- 
pani, aprbs avoir vu des preuves si eclatantes de I’habilete du 
Bodhisatva, il lui accorda de bon co'.ur la main de sa fille. 
Gopd dpousa le prince et fut couronnde comme sa femme 
principale ^ Avec elle et 84,000 autres femmes, Siddhartha 
vdcut dans le luxe et dans la joie. 

2. De rneme, chez les anciens Islandais, les habiletes ou arts {ithrottir) dont 
un heros devait faire preuve, ne comprenaient pas seulement les exercices 
du corps, mais encore ceux de Tesprit. Le roi Harald en nomme huit : poesle, 
(Equitation, natation, marcher sur des souliers a neige, tirer de Parc, ramer, 
jouer de la harpe, versification. 

1. D’apr^s les Bouddhistes m^ridionaux, il serait fils de Suprabuddha et frdTe 
de Yacodhara, voir Hardy, itf. of B. 231. Sa m^re s’appelait Godhi, d’apres 
Culla-Vagga, 7, 3; chez Schiefner, 237, elle se nomme Devadatta, 

2. La facon dont il est parl6 de Yacovati, autrement dite Yacodhara, dans 
LalUav. 270, prouve qu’on la considdrait comme la meiiie personne que Gopa. 
D ailleurs, cela est dit expres.sdment chez Schiefner, 236. 
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Un autre recit ®, au sujet du mariage, dit que Quddhodana 
demanda a Suprabuddha, roi de Eoli, la main de sa fille 
YaQodhara pour son fils Siddhdrtha, mais re^ut une rdponso 
negative, Suprabuddha * ne voulait pas donner sa fille a un 
homme destine a devenir moine. Mais la jeune fille elle- 
mSme ddclara qu’elle ne voulait appartenir a nut autre qu’a 
Siddhartha, diit-il se taire moine le jour qui suivrait la cdle- 
bration du mariage. Toute opposition devenait done inutile, 
d’autant plus que t^uddhodana, comme chef des (^dkyas, 
pouvait mettre en oeuvre les moyens coercitifs. C’est ainsi 
que Yaqodhard fut eddde par son pere, bien malgrd lui, 
et amende par Quddhodana a Kapilavastu, oii elle fut maride 
au Bodhisatva et couronnde comme sa femme principale. 
Les autres femmes du harem dtaient filles des Qdkyas et des 
Kolyas ® les plus haut placds. 

* Pendant que le prince s’abandonnait au plaisir, il y eut 38 
un jour des murmures dans le cercle de ses proches : « Sid- 
dh^rtha s’abandonne entidrement au plaisir, sans apprendre 
aucun art. Si une guerre delate, que fera-t-il? » Le roi fit 
appeler le Bodhisatva et lui communiqua ce que la famille 
disait : « Sire », rdpondit celui-ci, « faites annoncer dans la 
ville, tambour battant *, que d’ici huit jours je montrerai mon 
habiletd a mes parents. » C’est ce que fit le roi, et au jour 
indiqud, Siddhllrtha donna des preuves tellement brillantes 

3. Pris dans Hardy, Jlf. of B. 132. 

4. Suprabuddha est, chez les Bouddhistes du Nord, le pere de Maya 
(cependant d-'w^ives. Mahdvastu 356, c’est Subhdti qui est le pere de Maya). 

Sa femme etait Lumbinl, d’apres laquelle a et6 nomm^ le bois Lmiibini 
bien connu. D’apres la tradition m^ridionaie, notre Suprabuddha est un 
frere de Dandapani ; Hardy, M. of B. 137. Dans ia langue de la mythologie, 
frere slgnifie « quelque chose d’analogue », ou « autre phase du nieme 
phenomene ». 

5. Dans le Kodya, ce qui n’est qu’une difierence d’ortho- 

graphe. 

1. Toutes les proclamations publiques out lieu, chez les Bouddhistes du Nord, 
a clochette sonnante ; chez ceux du Midi, ^ tambour battant. 
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de son extraordinaire habilete en douze arts que ses proches 
furent contents de Itii \ 


6. — Presages de l’avenir 

II arriva un jour que le Bodhisatva sentit I’envie de faire 
un tour au pare et donna I’ordre a son conducteur de char “ 
d’atteler la voiture. Chanda, le fiddle conducteur, exdcuta 
Fordre qui lui avait dte donnd : le char fut ornd magnifique- 
ment et attele de quatre chevaux blancs pur sang, de race 
Sindhu. Le Bodhisatva monta dans le char, qui se dirigea du 
c6t^ du pare. 

C’est a ce moment que les dieux, sachant que le temps 
dtaitproche oii le Bodhisatva arrivei’ait a la sagesse supreme, 
rdsolurent d’amener les apparitions qui devaient exercer une 
influence si profonde sur sa vie ^ Ils firent de sorte qu’un 
39 ange prtt la forme * d’un vieillard tout prbs de la tombe, 
presque sans dents, a cheveux blancs, courbe et penchd en 
avant, qui s’avan^ait pdniblement, un baton a la main. Les 
deux, le prince et le conducteur du char, aperqurent en 
m6me temps Fapparition. Le premier demanda ; « Qu’est- 
ce que c’est que cet homme dont les cheveux semblent tout 

2. Ce recit n’est evidemment qu’une variante de celui de !a jofite avant le 
manage. 

3. Dans Flnde, le conducteur du char avait a peu pres le mt"me rang que 
lY‘Cuyer de notre moyen age. II est le fideie compagnon de son seigneur et 
doit, par consequent, etre un homme eultiv^, surtout dans la po^sie. ii est, 
par consequent, a la fois 6cuyer et m^nestrel. 

4. D’apres le Lalitav.y les Dieux font encore mieux: par groupes, ils viennent 
voir le prince, afln de lui rappeler que le moment approche oii il doit quitter 
le monde et I’exhorfcer a accompUr son oeuvre de delivrance. Et non seulo- 
ment les dieux agissaient ainsi; des groupes de femmes, animees par les 
Buddhas des quatre points cardinaux, chantent des cantiques, lui rappelant 
ce qu’ii a voulu et accompli pendant ses naissances anterieui'es. — 11 n’est 
peut-etre pas superflu de remarquer que les points cardinaux eux mtunes sont 
to uj ours representes, chez les Indians, comme des jeiines lilies. 
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autres que eeux des autres hommes? » — « Altesse ! » 
rdpondit Chanda, « c’est un vieillard, qui, courbd sous le 
poids des ans, sans force et joie de vivre, n’est plus capable 
de travailler et qui traine ainsi une existence miserable. » 

Le prince redemanda : « Est-ce la une particularite de sa 
famille ou est-ce le sort de tout homme de devenir ainsi? » 

Et la rdponse fut : « Tout homme, Altesse, est mis dans cet 
dtat par la vieillesse. » — « Malheur, malheur alors, si Ton 
nait, puisque tout homme doit s’attendre h une pareille fin ! » 
s’dcria le prince, et il retouma de suite cbez lui, le coeur 
troubld. Le roi, dtonnd de ce que son fils fbt revenu si t6t, 
voulut en saVoir la cause, et, en apprenant que Siddhartha 
avait vu un vieillard, il s’dcria : « Alors il sera la cause de 
mon malheur! Procurez-lui des distractions, afin que la 
jouissance du luxe bannisse de son esprit toute pensde de 
devenir moine ! » Apres avoir parld ainsi, il fit doubler le 
nombre des sentinelles et eut soin de les faire placer, dans 
toutes les directions, a une demi-heure de distance du palais. 

Un autre jour que Siddhdrtha eut pris de nouveau le 
chemin du pare, son regard rencontra un malade Renseignd 
par le conducteur du char comme la premiere fois, il retourna 
au palais le coeur trouble, et le roi Quddhodana, apprenant 
ce qui etait arrive, prit encore plus de precautions et aug- 
nienta de nouveau le nombre des sentinelles, qui se trou- 
vSrent placdes a une distance de trois quarts d’heure. 

* Quelque temps aprSs *, le prince alia de nouveau au pare 40 
et vit alors, grdee a I’intervention des dieux, un cadavre. A 
I’aspect de cet ob jet hideux il demanda une explication a 

1. Chez Hardy, 154, et anssi dans le JMlitav,^ on donne une description 
detaillee de Fhorreur de la maladie; mais, dans les deux sources, la nature 
de la maladie est toute dilferente. 

1- La source singhalaise de Hardy pretend que les apparitions etaient 
s^parees par un intervalie de quatre mois; d’apres les commentateurs du 
Digha-Nikaya, au contraire, tout se serait passe le meme jour. 

2. D’apres le XaZz7fliu., il voit un enterreinent ; un groupe de parents et 
d’amis, pleurant, se iamentant, se frappant la poitrine des mains, suit un 
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Chanda. Les suites furent les m^mes que lors des deux ren- 
contres precedentes, et le pere, inquiet, plaga les sentinelles 
a une heure de distance. 

Quand le prince se rendit pour la quatrieme fois au pare, 
son ceil decouvrit une autre apparition, crede par Finter- 
vention des dieux. C’dtait un moine, vdtu decemment, d’un 
regard modeste et d’un visage ou Ton pouvait lire le repos 
de I’dme, qui continuait tranquillement son chemin. « Ami », 
dit Siddhartha au conducteur du char, « qu’est ce que c’est 
que cet homme? » Or, le conducteur, k ce moment-la, ne 
savait pas encore ce que c’dtait qu’un moine, le Buddha ne 
s’dtant pas encore montrd dans cette qualitd, mais, gi'iice h 
une inspiration surnaturelle, il put rdpondre que cet homme 
dtait un moine et dire en quoi consistait Fdtat monastique 
Aussit6t le prince se sentit trhs attird par cette sainte vie et 
il continua tranquillement sa promenade dans la direction 
du pare, oh il passa toute la journde. Aprds s'dtre rafraichi 
en prenant un bain dans Fdtang de lotus, il s’assit, aprds le 
coucher du soleil, sur un banc de marbre et se laissa mettre 
41 ses habits de fdte. Ses serviteurs * dtaient placds autour de 
lui, tenant a la main des dtotfes fines de diverses couleurs> 
des bijoux de toute sorte, des guirlandes, des parfums, des 
onguents, et s’occupaient h I'attifer richement. 

cadavre, qui, enveloppe d’un iinceul, est porte sur une biei'e en tefce du groupe. 
Apres avoir appris de Chanda Fexplication de cette apparition, le prince 
s’ecrie : « Miserable jeunesse, chassiSe par la vieillesse ! Miserable santt^ 
cliass^e par toutes sortes de maladies ! Malheur a la vie, qui est si courte ! 
Comment un homme sens6 peut-il s’attacher aux piaisirs du monde? Mcirie 
sans la vieillesse, ia maladie et la mort, la vie serait une charge ; combien 
plus maintenant qu’elle traine a sa suite ces trois miseres ! Eh bicn ! retour- 
nons et reflechissons sur la manitke de nous en delivrer ! » 

3. Cette remarque rationaliste manque dans la tradition des Bouddhistes du 
Nord et est evidemment une interpolation, due a I’auteur de Fintroduction 
du Jataka ou a Fun de ses pr^decesseurs. L’excellent homme avail oiiblie, 
a ce moment, qu'il venait de raconter, quelques pages plus t6t, comment 
Kaundinyaet ses compagnons dtaient devenus moines bien des annees avant 
la predication du Buddha. 
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Pendant que ceci se passait sur la terre, le roi du ciel, 
Indra, sentit que la place on il dtait assis s’echaulfait. Pre- 
voyant, par consequent, qu’il viendrait bientdt quelqu’un qui 
le chasserait de son sifege et voyant qu’on etait en train 
d’orner le Bodhisatva, il appela Vi^vakarman, I’artiste des 
dieux. « ViQvakarman », dit-il, « le prince Siddhartha quit- 
tera a minuit sa demeure et renoncera au naonde ; c’est pour 
la derniere fois qu’il rev^t ses habits de fdte. Rends-toi au 
pare et revSts ce grand homme d’ornements celestes. » 
ViQvakarman ob6it et arriva instantanement au pare. Il 
parut sous forme d’un coiffeur, prit le turban de la main du 
coiffeur du prince et se mit a envelopper la tete du Bodhi- 
satva, qui remarqua, dfss le premier attouchement, que 
c’dtait la main d’un dieu, non d’un homme. D&s que la tSte 
fut envelopp(5e, il sembla, par la reverberation du joyau 
place ausommet du crine % que chacun des morceaux d’etoffe 
qui formaient le turban fut compose lui-meme de mille 
morceaux, et comme il y avait dix morceaux le tout avail 
Fair d’etre compose de dix mille morceaux. Et qu’on ne s’e- 
tonne pas que tantde petits morceaux d’etoffe fussent visibles 
sur un objet relativement aussi petit qu’une tete humaine : 
le.plus grand des morceaux avail la grandeur d’une fleur 
de salsepareille, tandis que les autres n’etaient pas plus 
grands qu’une coriandre. La tSte du Bodhisatva ressemblait 
h une grande rose d’eau, entouree d’un rets de filaments. 

La toilette du Bodhisatva achevee, toutes sortes de dan- 
seurs et de prestidigitateurs commenebrent a montrer leurs 
tours, des brahmanes firent entendre leurs cris de triomphe 
et de ben<Sdiction, des chanteurs entonnerent des odes de 
f6te et do louange, et au milieu de toutes ces demonstrations 
le prince monta sur son char magnifique. 

1. .Les Indiens appellent !e soleil « le joyau du ciel ». . 

2. Le nombre ordinaire des directions est dix : les huits points cardinaux, 
le zenith, le nadir. 
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A ce moment, Yagodharti donna naissance a un fils ^ 
42 * A peine le roi eut-il appris cette nouvelle, qu’il envoya 
un messager, pour avertir son fils de cette heureuse nou- 
velle. En I’apprenant, le Bodhisatva dit seulement : « Rtoula 
est nd, un lien est ne. » Lorsque ces paroles furent rappor- 
tees a Quddhodana, il dit ; « A partir de ce moment mon 
petit-fils s’appellera le prince R^hula. » 

Sur ces entrefaites, le Bodhisatva, qui dtait montd sur son 
char fit en grande pompe, avec un dclat magnifique, son en- 
tree dans la ville. C’est a cette occasion qu’une jeune fille de 
famille princihre, Gautami la svelte *, se tenant debout a 
I’dtage supdrieur de son chMeau, contempla la beaute res- 
plendissante du Bodhisatva, tandis qu’il faisait, avec son 
cortege, le tour de la ville. Entrainde par un sentiment 
d’admiration profonde, elle exprima son ravissement dans la 
strophe suivante : 

Bietiheureuse, en verite, la mfere, 

Bienheureux, en verite, le pere, 

Bienheiireuse, en vdrite, rdpouse, 

Qui possede un man comme eelui-ci ! 

Le Bodhisatva entendit ces paroles et dit en lui-m6me : 
« Oui, le coeur du pere et de la mdre est heureux quand ils 
voient un pareil enfant. Le coeur de I’dpouse est heureux de 
possdder un pareil mari. Mais comment son propre coeur trou- 
vera-t-il le bonheur, la bdatitude? » Et comme son esprit com- 
men^ait ddjti a s’dlever au-dessus du tourbillon des passions, 
il continua : « L’extinction du feu des passions, c’est la la 
bdatitude ® ; I’extinction du feu du pdchd et de I’aveuglement, 

3 D’apr^s une autre tradition, ce n’est pas la naissance, mais la concep- 
tion de Rdhula qui eut lieu dans la nuit pendant kquelle eut lieu le depart 
du Bodhisatva ; Mah^vastu^ 11, 159 ; Leh, 240. 

1. Mahdvastu^ 11, 157, elle est nomm^e Mrgt, la mere d’Ananda. 

2. Le mot employ^ dans le texte, en Sanscrit nirvria^ signifie aussi 

bien « dteint » et « tranquille » que « bienheureux ». Dans notre langue, 
cette sorte de jeu de mots est intraduisihle. 
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c’est la la beatitude; Fextinction de rorgueil, de la vauite, ct 
de tons les fleaux et miseres semblables, c’est ]a la beatitude. 
Elle m’a donnd une bonne le^on, car je m’en iral et je m’el- 
forcerai d’atteindre Fextinction {nirvana). Des aujonrdlmi, 
je m’arracherai a la vie domestique, je partirai, Je deviendrai 
moine et Je chercherai le Nirvana. Que ceci soit sa recom- 
pense, pour ]a legon/qix’elle m’a donnee, » Et en disant ces 
derni^res paroles, il 6ta son precieux collier de perles et 
Fenvoya en cadeau a Gantami la svelte ; * celle-ci fut tres 43 
henreuse en le recevant, car la pauvre enfant croyait que le 
prince Siddharlha Ini avail envoye ce cadeau parce qu’il etait 
devenu amoureux d’elle ^ 

7. — FuITE hors DU PALAIS. 

Quand le prince eut atteint le palais au milieu d’un entou- 
rage splendide, il se jeta, pour trouver le repos, sur son lit 
magnifiquement orne. Immediatement, des femmes, luxueu- 
sement habillees,, dont les talents egalaient ceux des nym- 
phes celestes, se mirent a ex6cuter un ballet, accompagne de 
chant et de harpes Et le Bodhisatva, dont le coeur s’(5tait 
deja detourne des concupiscences de ce monde, ne fut pas 
charme par la danse, le chant et la musique des harpes, et 
ne tarda pas a s’endormir. Les femmes, de leur cote, remar- 
quant que celui pour qui elles Jouaient s’etait endormi, 
Jugerent inutile de se fatiguer da vantage, deposerent les 

1. Un 6venement semblable, lors d’une autre entree du prince, est raconte 
dans ia tradition septentrionale, a propos d’une autre jeune fille de la race 
des Clakyas, dont le nom est incertain, A cette m toe occasion encore, une 
autre jeune Me, nominee Gupta, aurait jete du bant de la plate forme de son 
chateau un demi regard sur le prince, Toutes les deux furent placees par ie 
roi dans ie harem du Bodhisatva. Schiefner, Lebensb. IT, 238. 

2. D’apres la tradition dans ie Lalitav., c’est lors de la rentree du prince 
que le roi prend, pour la premiere fois, des precautions pour remp(kber de 
s’enfuir, c’est lui aiissi qui ordonne le ballet, pour que Siddhtirtha, au milieu 
de lagriscrie du plaisir, n 'eaten de pas la voix interieure. 
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instruments et s’endormirent elles aussi. Seules, les innom- 
brables lampes nourries d’huile parfumde, continuerent a 
briller. Subitement, le Bodhisatva se reveille. Les jambes 
croisdes, il s’assied sur son lit, voit ces femmes endormies, 
chacune avec son instrument a cote d’elle, les unes sont 
couchdes insensibles, tandis que la salive leur sort de la 
bouche, d’autres ronflent, d’autres encore rdvent tout bant, 
d’autres sont decouvertes etmontrentleur nudite d’une fa^on 
indecente. Quand il vit comment la beaute de ces femmes 
s’etait changee en laideur, son ddgofit des plaisirs sensuels 
s’augmenta encore. La salle magnifique, aussi belle et aussi 
riche que la cour celeste d’Indra, lui parut un cimetifere, 
plein de cadavres pourris, disperses autour de lui. Vivre 
44 sous I’empire des ddsirs sensuels, * aussi bien que dans le 
monde ideal et dans le monde dtherd ‘, ne valait pas mieux, 
d’aprbs lui, que de vivre dans une maison qui brfile. 
« Comme c’est triste! » s’dcria-t-il, « comme c’est mise- 
rable! » et un ddsir irresistible d’embrasser la vie religieuse 
s’empara de plus en plus de lui. « Maintenant ou jamais je 
dois entreprendre, en partant d’ici, le grand voyage », dit-il, 
et immediatcment il se leva, alia vers la porte et cria ; « Qui 
veille? » — « C’est moi, seigneur », repondit Chanda. — 
« J’ai pris la resolution de partir d’ici et d’entreprendre le 
grand voyage, prepare mon eheval. » Chanda obeit et alia it 
I’ecurie, afln de brider Kanthaka, la perle des chevaux. Pen- 
dant qu’il etait occupy, I’animal intelligent avail compris 
que ce n’dtait pas pour une promenade ordinaire dans le 
pare, par exemple, qu’on le bridait, mais que son maitre, 
cette nuit, avail I’intention de quitter sa demeure, afm d’en- 
treprendre le grand voyage ; etle eheval manifesta sa joie par 
un hennissement si bruyant, qu’il eut retenti certainement 
dans toute la viile, si les dieux n’avaient dtouffe le bruit, de 
sorte que personne ne put I’entendre. 

d. Nous reviendrons plus tard sur ces trois formes de l existeace. 
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Pendant Fabseiice de Chanda, le Bodhisatva ent envie 
d’aller voir son fils nouveau-ne. II se souleva par consequent 
de son lit de repos et se dirigea vers la chambre a conclier de 
la mfere de Rahula, II oiivrit la porte. A la lumi&re de la lampe, 
il vit que la jeoiie mere dormait avec sa main sur la t6te 
de Fenfant. Le Bodhisatva s’arr^ta sar le senil et dit : « Si je 
venx soulever Fenfant, je serai oblige de deplacer la main dc 
la princesse; alors elle se I’eveillera, et cela serait un empcV 
chement pour mon depart. C’est pourquoi je ne reviendrai 
que plus tard, quand je serai devenu Buddha, pour voir mon 
Jils. » Avec cette pensee, il redescendit de F^tage sup(5rieur 
du palais vers la salle d'en bas. Quelques-uns disent que le 
prince Rahula etait alors age d’une semaine, mais cela ne se 
trouve pas dans une autre source, qui merite plus de con- 
fiance. 

*11 y a un recit ^ qui raconte que le Bodhisatva, avant son 4S 
depart, alia voir son pere, afin de lui demander la permission 
de partir. An milieu de la nuit, il descendit de son palais 
et se plaga subitement sur la plate-forme du chateau de 
Quddhodhana. A peine etait-il 1^, que le chateau entier fut 
illumine de sa presence. Le roi se r^veilla et vit cette 
lumiere, sur quoi il adressa la question a son chambellan : 

« Dis done, chambellan, est-ce que le soleil s'est lev6 quil 
y a une telle lumiere? » Le chambellan dit : « Sire! la 
seconde partie de la nuit est a peine passee, que les arbres 
et les murs jeltent ddja leur ombre, par suite de la lumiere 
solaire; les rayons echauffent le corps, par suite de la 
chaleur qui sort d’eux. Des cygnes, des paons, des perro- 
quets, des coucous, des canetons font entendre dans la ma- 
tinee leurs cris joyeux. Cette splendeur, 6 roi, est agreable, 
douce, reconfortante, bienfaisante, sans chaleur excessive. 
Sans aucim doute, le Gunadhara ® est venu, jetant scs rayons 

1. Lalilav.^ chap. XV; ia substance du recit se retrouve dans Mahdvastu^ 

li, i4i SS. ■ • 

2. Ge mot est intraduisible, il signifie, en etfet, aussi bien « d^tenteur des 


so 
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sur les murs et les arbres. » Le roi regarde dans toutes les 
directions, et voit devant lui I’^tre brillant dans une purete 
46 immaculee ; il vent se lever de son lit, * mais ilne pent y 
parvenir: telle est Timpression que produit la puissance dii 
Sage lumineux sur son propre pere. Alors le fils, se plagant 
devant le vieux roi, adresse la parole a celui-ci et demande 
que le roi, de mfenie que les vassaux et les sujets de celiii- 
ci, lui donne la permission de quitter la maison paternellc. 
Les larmes aux yeux, Quddhodana essaye de le retenir et 
promet de donner a son fils tout ce qu’il pourrait souliaiter. 
Le Bodhisatva reprend, d’une voix aimable : « Je demande, 
Sire, quatre dons. Si vous pouvez me les donner, je resterai 
ici, maintenant et a jamais. Je demande, Sire, que la vieil- 
lesse ne s’empare pas de moi, afin que je reste toujours jeune 
et beau. Je demande une sante inalterable, troublde par 
aucune maladie. Je demande a vivre dternellement, sans 
jamais mourir. Je demande que ma prospdrite nesoit jamais 
troublde par aucune adversite. » Le roi, entendant ces paroles, 
fut profonddment affligd : « C’est en vain, Prince, que tu me 
demandes ces choses; iln’est pas dans mon pouvoir de les 
accorder. » Le fils reprit : « Sire, si vous ne pouvez m’accor- 
der ces quatre souhaits, accordez-moi alors un seul privilege : 
celui d’etre ddlivre do la necessitd de renaitre continuelle- 
ment. » En entendant ces paroles, le pbi’e reprimason amour, 
arracha de son coeur I’affection qu’il avait pour son fils, et, 
se maitrisant, il dit: « Mon fils, I’ceuvre de la ddlivrance que 
tu vas accomplir pour le salut du monde *, mdrite d’etre 

propridtes » que « proprietaire de bonnes propri6tes ». Il est synonyme de 
gunega, « seigneur des proprietds », et c’est la un des attributs du dieu solaire, 
considdre comme 4tre supreme ; c’est ainsi qu’on lit Qvetdgvaiara Upanishad^ 

6, 14, S3. ; « tout emprunte de la iumiere a sa luraiere ; il est im phenix au 
milieu de cet univers ; il est le fabricateur de tout, celui qiii voit tout, la 
source de tout, I’auteur du temps, le seigneur des proprietds, etc. » 

1. Chez les Indiens, le grand Libdrateur du monde est le Dieu solaire. 11 est 
io vainquetir de I’empire des T6n6bres, il est « la porte de la Ddlivrance » 
[mokshadvdram apdorlam), ilvest le modele lumineux propose a rhumanite, 
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crue. Va, que ta volonM se fasse, que ton d(5sit' s’accom- 
plisse! » — Puis, le Bodhisatva retourna a son propi’e palais 
et s’assit sur son lit de repos, sans que nul ne se futapercu 
de son ddpart ou de son retour. 

* D’aprSis I’autre recit, le mSme que celui qui nous decrit 47 
les pens(5es du Bodhisatva, lorsqu’il se tint sur le seuil de la 
chambre ou dormait la mhre de Rahula avec son enfant, il 
retourna de li vers I’dtage supdrieur du palais. II alia imme- 
diatement dehors, a I’endroit ou son cheval Ivanthaka ‘ sc 
trouvait prdt. « Kanthaka », — c’est ainsi qn’il park a Fani- 
mal — a tu dois me sauver pour cette seule nuit ; do ce qui 
va se passer ddpendra si je devicndrai un Buddha qui sau- 
vera les dieux et les hommes. » En disant ceci, il sauta sur 
le dos du cheval. L’animal, du cou a la queue, avail uno lon- 
gueur de 18 pieds ; sa hauteur etait en proportion ; I’animal 
dtait trhs fort, rapide, et blanc comme ncige. S’il avail henni 
ou piaffd, il eut fait un bruit qui eut retenti dans toute 
la vilie ; mais les dieux, par leur puissance, etoufl'hrent le 
bruit, de sorte quo nul ne put I’entendre. Au moment oii 
le Bodhisatva lui-mdme s’assit sur le cheval excellent, il 
donna a Chanda I’ordre de se retenir h la queue, et c’est 
ainsi qu’a minuit ils arrivhrent a la grande porte. Or le I'oi, 
craignant que son fils n’essay§.t de s'dchapper un jour ou 
I’autre par la porte de la vilie, s’ etait arrange pour qu’aucun 
dcs deux battants ne pht 6tre ouvert par moins de mille 
hommes. Le Bodhisatva dtait cependant tellement vigoureux 
qu’il possddait la force de dix mille millions d’dldphants ou 
de cent mille millions d’hommes. Il dil en lui-m6me : « si la 
porte ne s’ouvre pas, je soulhverai Kanthaka avec mes 

pour qu'elle aneantisse toute obscurity, impurete et saiete, aussi ceile de 
Fcsprit et de Tame. Car la lumiere, la sagesse, ie bien moral et la blancbo 
innocence sent identiques pour FAryen, de meme que Fobscurite, i’illuslon, 
la saiete morale et la noire mdchancete sont identiques. 

1. Dans le mauvais Sanscrit dcs Buddhistes septentrionaux : Kan taka ou 
Kanthaka.., - ' ' 
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genoux, et je sauterai, ayant toujours Chanda attache a la 
queue du cheval, par dessus le mur de la ville, haul de dix- 
huit pieds. » Et Chanda pensa : « si la porte ne s’ouvre pas, 
je prendrai le jeune prince sur men dos, j’enl&verai Kan- 
thaka de men hras droit ^ et, tenant ainsi I’animal suspendu 
sous mon bras, je sauterai par dessus le mur de la ville. » Le 
cheval, do son c6t^, pensa : « si la porte ne s’ouvre pas, je 
sauterai par dessus le mur, avec mon maitre sur mon dos et 
48 Chanda * suspendu h ma queue. » Sans aucun doute, tons les 
trois eussent accompli leur projet, si la porte dtait restdc 
fermee; mais ce ne fut pas ndcessaire ; un ange, place a la 
porte, Fouvrit. 

Ce fut h ce moment que Mdra, le Malin, parut, afin de de- 
terminer le Bodhisatva k revenir sur ses pas ; debout dans 
Fespace, il lui cria : « Seigneur! ne quittez done pas votre 
demeure pour devenir un moine errant. D’ici huit jours, on 
vous donnera la souverainete de la terre enti^re, de ses quatre 
parties et de ses 2000 lies. Revenez, Seigneur! » — « Qui 
fetes vous? » demandale prince. — « Je suis le Vaqavartin » *, 
fut la rfeponse. — « Tentateur », rfepondit le Bodhisatva, « je 
sais que la souverainetfe universelle m’est destinfee, mais je 
ne m’en soucie pas; au milieu des acelamations des crea- 
tures, je veux devenir un Buddha ». Le Diable I’dpondit : 
« Dfes ce moment j’feveillerai chez vous, dfes que vous penscrez 
amoi, les idees de plaisir sensuel, de haine et de cruaute » ; 
et depuis ce moment, fepiant un moment favorable -, il suivit 

2* Nous poiivons en conclure que Chanda devait avoir une stature gigan- 
tesque, de 50 pieds au moins, 

1. Le mot signifie aussi bien « soumis » que « potentat ». Chez les Boud- 
dhistes, vaguvarthiy pali vasavaiHj est devenu un surnom habitue! de 
Satan, et en meme temps le nom habituel d'un seraphin ou archange, que 
nous rencontrerons plus tard. Comparer la note 3 ci-dessous. 

2* Le mot otdro, employd dans le texte, est, a cause de son equivoque 
meme, beaucoup plus clair que notre traduction : il signifie aussi hie 
occamts^ coucher (du soleil), qu’occa^ion. 
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le Bodhisatva comme son ombre Et le Bodhisatva, mepri- 
sant la domination terrestre * et la rejetant loin de lui, comme 49 
un crachat, quitta la ville en grande pompe Ceci sc passa 
le jour de pleine lune du mois d’Ashftdha (actuellement juin- 
juillet), au moment on la lune se trouA'ait dans la constel- 
lation Uttara Ash4dM. 

Apres avoir continue sa chevauchee pendant un certain 
temps, le prince sentit naitre en lui le desir de jeter un der- 
nier regard sur la ville qui lui avail donnd le jour. A peine 
cette pensde s’dtait-elle prdsentee a son esprit, que la terre 
pr^vint son d^sir, tourna sur elle-meme commo la roue d’un 
potier et lui procura ainsi, sans qu’i) eut besoin de se retour- 
ner, la vue de la ville. C’est ainsi que le Bodhisatva put jeter 
son regard sur la ville qui (5tait devant lui. II designa I’endroit 
oil il se trouvait comme I’endroit ou devait s’ clever plus tard 
le sanctuaire, fondd en commemoration du retour de Kan- 
thaka remit son cheval dans la direction qu’il devait pren- 

3. Dans le Lcditav,, ce n’est pas Mara, mais le lidMe Chanda, qui essaye de 
retenir son maitre. 11 lui rappelle que, d’apres la prophetic, la souve- 
rainetd universelle ne pent lui dehapper, d^peint les jouissances d’un prince 
dans les plus magnifiques couleurs et insinue que le temps du renoncement 
au monde ne sera venu que lorsque la vieiliesse les aura rendus tons les deux 
incap^les de jouissances. Tout cela est en vain; le prince est in^hranlable 
et repete Fordre de pr^pai'er le cheval. — Le lecteur attentif aura reinarque 
que Chanda, suspendu en arriere a la queue du cheval, n'est autre chose que 
Fombre qui suit le corps. En effet, €ka?ida signi&e « apparence », et.aussi 
« plaisir, volonte », cette derniere signification coincidant justement avec 
celle de va^^a. Done, Mara, qui, pour des raisons que nous indiquerons 
plus tard, s’appelle « le Plaisir », est au fond xdentique avec Chanda, et la 
signification primitive de Vapavariin est par consequent « serviteur soumis, 
suivant, fiatteur », Si, dans ie dialogue donn^ dans le texte, le Diable, a 
la question « qui Mes-vous ? » r^pond « votre humble serviteur », le tout 
devient beaucoup plus spirituel et Fapostrophe qui suit : « seducteur » ou 
« tentateur » a beaucoup plus de signification. 

1. Ce detail expressement ajoute « en grande pompe » ou « au milieu de 
grands hommages », completement d^plac^' ici, a ce qull semble, est une 
nouvelle preuve de la fid(^dite avec laquelle les auteurs out conserve les traits 
primltifs de la legende, meme quand ils ne la comprenaient plus. 

2. Ceci ne s’accorde pas bien avec ce qui suit, mais est conforme au recit 
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dre pour continuer son ehemin, et s’avanca do nouveau en 
grande pompe, entoure d’une splendeur et de magnificences 
extraordinaires. Devant lui, les dieux et les anges portaient 
soixante mille flambeaux brillants, autant en arriere, a droito 
eta gauche. D’autres soutenaient d’innombrables flambeaux 
dans toutes les regions de I’horizon, tandis que d’autres 
encore, pour I’honorer, repandaient des parfums cdlcstes, des 
couronnesde fleurs, despoudres odorifei’antes, etque I’espace 
entier ^tait rempli de roses celestes, comme si c’fitaient des 
gouttes d’eau dans la saison des pluies Des harmonies 
celestes se faisaient entendre, et le bruit des milliers et des 
milliers d’instruments dtait si fort, qu’on eut cru entendre 
I’feho dll tonnerre dans les ravins des monts Yugandhara, 
ou le mugissement des vagues au milieu do I’Ocean. 

50 * Entoure do toute cette splendeur, le Buddha traversa dans 

une nuit trois royaumes et parcourut une distance de trente 
heures (yojanas) ; enfin, il arriva au bord du fleuve Anoma 
(e’est-k-dire : celui qui n’est pas le plus has, le plus dleve). On 
pourrait demander si le cheval n’efit pas 6t^ en etat de par- 
courir plus de ehemin pendant ce temps donne; a cela on 
repond : il en dtait certainement capable, car il aurait pu 
marcher d’un bout de rhorizon a I’autre pendant I’intervalle 
entre le ddjeuner et le souper. Mais pendant ce voyage, I’ani- 
mal etait oblige de se frayer un ehemin a travers un amon- 
eellement de fleurs et de couronnes, jetdes du ciel par les 
dieux et les anges, amoncellement qui allait jusqu’au genou ; 
et voila, pourquoi il ne put parcourir qu’une distance de 
30 heures. 

Au bord du fleuve, le Bodhisatva s’arrMa et demanda a 

du lalitavistara; d’apres cette version, en effet, le prince, apres une course 
de six heures, descend de cheval a Taube du jour, remercie les dieux de ce 
qu’ils ont hien voulu I’escorter, 6te ses bijoux et les donne a Chandaka et 
lui ordonne de retourner k la ville avec le cheval. A Fendroit ou cela eut 
lieu, onbatit plus tard un sanctuaire, en commeration du« retour de Chanda )>. 

3. Les pluies coinmencent dans Tlnde septentrionale au mois d’Ashatjha. 
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Chanda : « Quelle est cette riviSre ? » — « L’Anomtl, Altesse ! » 
r^pondit r^cuyer. — « H6 bien, ma propre r&olution de 
quitter le monde s’appellera anoma (sublime) », en disant ces 
paroles, il poussa son cheval en avant, de sorte que celui-ci 
sauta a travers du fleuve. Le Bodhisatva descendit alors du 
cheval, et, se tenant debout sur le sable argente de la rive, il 
dita son compagnon : « Ami Chanda! prends ces bijoux, et 
aussi Kanthaka, et pars; je vais me faire moine. » Son fidblo 
suivant ayant exprimd le desir de devenir, lui aussi, un 
moine, le Buddha le repoussa, disant : « Non, ce n’est pas Ik 
ta vocation ; pars! » — Jusqu’a trois fois il rdpdta cet ordre ; i 

et, aprSs avoir confie ses bijoux et le cheval k Chanda, il ; 

pensa : « Cette riche chevelure ne convient pas k un moine ; 
il ne serait pas non plus convenable que le Bodhisatva se fit 
couper les cheveux par un autre ; c’est pourquoi je les cou- 
perai moi-m6me .avec mon dpde. » Sur quoi, il prit son dpde 
do la main droite, sa chevelure de la main gauche, de cette 
manikre il se coupa les cheveux si courts qu’ils n’eurent 
qu’une longueur de deux pouces et couvrirent ainsi sa tfite, i 

bouclds vers la droite. Pendant toute sa vie, sa chevelure 
conserva cette longueur ; * la moustache cut une longueur SI 
correspondante. Jamais, depuis ce jour Ik, il n’eut besoin de ; 

se tailler les cheveux ou la barbe. | 

Le Bodhisatva prit la chevelure avec le bijou du sommet 
do la tkte et la jeta dans I’air, en se disant : « Si je suis des- 
tine a devenir un Buddha, qu’alors ma chevelure reste sus- 
pendue dans le vide ; sinon, qu’elle retombe par terre ! » La 
chevelure s’dleva dans Fair, k la hauteur d’un yojana, et resta 
ainsi suspendue. Indra, le roi du ciel, voyant cela, Fintercepta 
dans une boite en or, et fonda, dans son paradis, le sanc- 
tuaire du Bijou du sommet de la tdte. C’est ce qui est cxprirnd 
dans les vers: 


La chevelure, parfumee d’un baume odoriferant, 

Le plus sublime des fitres la coupa et la lanca en Fair, 


S6 HISTOIKE DU BOUDDHISME DANS L’INDE 

Oil Indra a mille yeux la saisit respectueusement 
Dans une boite a bijoux, toute en or 

Puis, le Bodhisatva pensa : « Ces vfitements de fine mous- 
seline de Benares ne conviennent pas a un moine. » II n’avait 
cependant pas d’aiitres habits pour se v6tir. C’est ce quo 
comprit un de ses anciens compagnons, du temps du Buddha 
Kaqyapa. 11 s’appelait I’Archange Ghutikdra, et il ressentait 
pour son ancien camarade ^ une amitid qui n’avait pu s’af- 
faiblir pendant les milliers d’anndes qui s’etaient dcoulds 
entre Fapparition des deux Buddhas. Voyant que son cama- 
rade avait quittd sa maison et ses hiens pour se faire moine, 
il rdsolut d’aller le trouver et de lui apporter tout ce dont un 
moine a besoin : 

Trois vfitements et un pot a aumftnes, 

Un couteau, une aiguille, une ceinture, 

De plus, un filtre, ce sent la les huit 
Objets n^cessaires ii un moine mendiant. 

Ces huit objets, formant tout rdquipement d’un moine 
furent apportes par I'Archange au Bodhisatva Le Bodhi- 
52 satva * revdtit I’habit religieux et ordonna a Chanda de partir, 

1. Le recit du lalilav. est plus court et un peu difl'drent : « Le Bodhisatva, 
comprenant qu’une riche chevelure ne s’accorde pas avec i’etat monastiqiie, 
coupa sa chevelure avec son ep^e et la jeta en Fair. En signe de respect, elle 
fut saisie par les dieiix, et jusqu’a ce jour, ils c61ebreiit une fete en souvenir 
de cet (!ivenement. A cet endroit on fonda 6galement un sanctuaire, connu 
sous le nom de la Saisie de la Chevelure. » 

2. Dans sa preexistence sous le nom de Jyotipala. L’histoire des deux amis 
est racont^e, entre autres, dans Mahdvastu, I, 319. 

3. Le r^cit du Lalitav. differe de nouveau quelque peu : « Puis le Bodhi- 
satva comprit que Fetat monastiqiie et les vetements de fine mousseline de 
Benares ne s’accordent pas entre eux, et qu’il serait bon qull se procunlt des 
vaements grossiers de couleur brune {kdshdya). Les dieux, comprenant cc 
qull lui fallait, envoyerent un ange, sous. la figure dim chasseur, habill^ de 
serge grossiere. Iminediatement, le prince lui offrit ses propres vetements en 
echange. L’^changese fit, aFendroit oh se trouve encore le sanctuaire de ia 
Reception des habits grossiers. » — R(§cit identique pour les details princi- 
paux dans Mahdvasfu, II, 19a, et Baddhacanla, V, 60, 
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en lui disaBt : << Chan salue, en mon noiHy mon pere et 
ma m&re. >> Chanda, s’inclina humhlement devani le Bodhi- 
satva et partit. Le cheval Kanthaka, qui avait entendii les 
paroles que son maitre echangeait avec Chanda, s’eloigna a 
pas lents, car il avait la conviction qu'il ne reverrait jamais 
son maitre. L’animal ne put maitriser sa douleur; son cmur 
se hrisa et il mouriit. Admis, apr^s sa mort, dans le paradis, 
il y prit la forme d nn ange, nomme Kanthaka. Par la mort 
du cheval, le chagrin que Chanda avait ressenti lors de la 
separation de son maitre, redoubla, et, accable de douleur, 
il retourna h la ville en versant de chaiides larmes. 

II y a une autre tradition % d’aprCs laquelle Chanda revint 
avec Kanthaka et les bijoux du prince a Kapilavastu. La, il 
y avait grande affliction au sujet de la disparition du prince. 
On demanda a Chanda s’il ne serait pas possible de ramener 
le Bodhisatva, mais Chanda rdpondit, d’un ton decide : « Non, 
aucun eflurt ne rdussira; le prince montre trop de Cons- 
tance. » Les bijoux que Chanda avait rapportes furent donnes 
^la fin a Bhadrika, Mahanaman et Aniruddha princes de 
la race des Qakyas et parents de Siddhartha. Mais ces bijoux 
n’(5taient destines qu’a celui dont le corps pouvait porter 
I’dquipement complet de Ndrayana, et ni Bhadrika, ni les 
deux autres, ne pouvaient porter a eux seuls Tequipement 
complet de Narayana. Comme mil ne pouvait, porter ces 
bijoux, lamatrone Gautami se dit : « Tant que je verrai ces 
bijoux, je sentirai dans mon coeur la douleur de la separa- 
tion ; c’est pourquoi je les jetterai dans Fetang. » Elle mit 
son projet a ex(5cution, et encore de nos jours on appelle 

1. Lalitav., 282, ct Mahdvashc, II, 189 ss. Apres son arrivee a Kapila- 
vastu, le cheval meurt de chagrin et I'enatt comme une divinite dans le ciel, 
sous le nom de Kanthaka, ou il est vu par un disciple du Buddha, Maudgal- 
yayana le Grand, lors d’une des nombreiises visites que celui-ci fit a la 
demeure des dieux. Comp, aussi Vimdna-Vatthu^ p. 81. 

2. Appele ailleui's Anuriiddha, ce qui est du reste son nom constant chez les 
Bouddhistes meridionaux . 
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cet endroit « Tetang des - bijoux ». Au nom du BudWsatva, 
Chaiida adresse des paroles de consolation aux femmes affli- 
53 g(5es, et particulierement a Gopa. *11 encourage ^galement 
le clieval Kanthaka et lui assure, que, par suite de ses 
bonnes amvres, il menera un jour une vie d^licieuse an 
paradis, parmi les nymphes celestes ^ 


D’aprfes la tradition, le Bodhisatva etait agd de vingt-neuf 
ans lorsqu’il sortit de Kapilavastu. 

8. — Vie comme moine errant. 

Le Bodhisatva avait done revfitu Fhabit religieux. Tr&ss 
heureux dans son noiivel (5tat, il etablit sa demeure pendant 
une semaine dans un bosquet de manguiers, nonime Anu- 
piya, pres du liameau Anupiya dans le pays des Mallas. 
Puis il alia plus loin et arriva, apres avoir parcouru en un 
seul jour la distance de trente heures {yojanas) a pied, a 
Rajagrha, la capitale du Magadha. Lots de son apparition, 
pour mendier de maison en maison, toute la ville fut mise 
sens dessus dessous, comme si le dieu de la richesse et chef 
de la region du Nord fut entr6 dans la ville, on comme si le 
prince des Titans ^ eut fait son entrde au ciel. Les agents 
de police rapporterent an roi, nommd Bimbisara, ce qu'ils 

1. Un detail de la tradition septentionale (mentiomiS chez Schiefner, 243, 
mais manquant dans le iaK/ai?.) saccorde avec le recit des M^'ridionaux : on 
dit que le cheval, apres son retour dans la ville, serait mort de douleur en 
entendant les lamentations des femmes. 

2. Cette locaiite semble identique a celle nomm^e Anupama chez Schief- 
.ner, 252. 

3. D’ordlnaire, chez les Bouddhistes mdridionaux, cette expression d<5signe 
Rahu, la personnifleation de T^clipse. Le rdcit correspondant du Laliiav. 29T 
porte : « le roi des dieux, Indra (gakra) ». Cependant le meme Lalitav., 299, 
nomme Rahu, a c6te d'autres personnages, parmi lesquels Indra, 
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avaient vu, en ajoutant : « Majesty ! un 6tre qui a tel et tcl 
signalement, parcoui’t la ville pour mendier, mais nous no 
savons si c’est un homme, un 6tre souterrain ou un gdnio. » 
Le roi, qui voyait le Grand Homme '* * du haut de I’dtage 
supdrieur de son chateau, fut rempli d’dtonnement et 
ordonna a ses agents de partir et d’observer soigneusement 
i’dtranger. « Si c’est un Mre cdleste », dit-il, « il ira a travers 
Tail’ ; si c’est un dtre souterrain, il s’enfoncera sous terre ; si 
c'est au contraire un homme, il mangera la nourriture qu’il 
vient d’ohtenir en mendiant. » 

Pendant ce temps, le Grand Homme, avail, en effet, recueilli 
quelque nourriture en mendiant, et comprenant que cela 
suffisait k son entretien, il quitta la ville par la mdme porte 
par oil il dtait entre, se mit a I’ombre du rocher Pkndava, le 
visage tourne vers I’Orient, et prit la son sobre repas. La 
nourriture qu’il venait de recueillir lui plaisait si peu, que 
les morceaux lui tombaient de la bouche. Cette pitance qu’au- 
trefois il eftt a peine regardde, bien loin d’y gohter, lui 
ddplaisait tellement, qu’il en devint tout triste. Mais il essaya 
de se contenir et s’adressa k lui-m^me la reprimande sui- 
vante : « Siddhartha, jadis, un jour que, chez toi, ou il y avait 
un tel luxe de table, tu venais de manger un mets parfumd 
et exquis, tes yeux tomberent sur un mendiant ddguenilld, 
et tu pensais : quand viendra le jour ou moi aussi, aussi mal 
vktu que celui-ci, je serai oblige de gagner ma vie en men- 
diant? — Eh bien, ce jour est arrivd. Ge n’est que pour cela, 
en effet, que tu as quittd ta maison et tes biens. Pourquoi es- 
tu done maintenant si ddprime? » — Il retrouva ensuite son 
calme ordinaii’e et termina son repas. 

Les agents de police ne manqukrent pas de rapporter au 
roi ce qu’ils avaient vu. Immddiatement, Bimbisara quitta la 

4. Mahdpurusha, expression intraduisible, le mot piirusha, personne, indi- 
vidu, male, s’appliquant aussi a Tesprit, et a I’Esprit supreme. Un des noms 
des plus habituels de Naray ana- Vishnu est Purushottama, le plus sublime 
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ville et se dirigea vers le Bodhisalva, dont la tenue et les 
maniSres le charmeirent tellement, qu’il lui ofFrit tout ce dont 
il pouvait disposer comme roi. Mais le Bodhisalva repondit : 
« Roilje ne recherche pas des plaisirs mondains ou desjouis- 
sances charnelles. Ce n’est pas en vue de cela que je suis 
parti de chez moi, mais afin d’obtenir la sagesse supreme. » 
Lorsque le roi, apres des efforts r(5petds, ne put convaincre le 
Bodhisalva, il dit : « Soil! vous deviendrez un Buddha, je 
53 n’en doute pas; maisfaites moi la grace *de visiter mon empire 
le premier, d5s que vous aurez obtenu cette dignitd ! » Et le 
Bodhisalva promit de faire ainsi ’ . 

Une tradition des Septentrionaux raconte ce qui suit, au 
sujet de cette rencontre memorable et de ce qui prdceda 
I’apparition du Bodhisalva ii Rijagrha. Aprbs avoir pris 
I’habit monastique, il se rendit d’abord vers la cabane de la 
brahmane C^kl, qui le requt hospitalierement. Puis il requt 
I’hospitalitd de la recluse brahmane Padma, puis celle 
du grand sage Raivata; enlin, celle d’un personnage dont le 
nom est douteux. En avan^ant ainsi, il finit par arriver k 
Vaickll, ville cdlebre par son luxe, qui sera mentionnde 
encore souvent dans cette histoire ^ Dans cette ville demeu- 
rait un certain sophiste, nommd Arkla (Alkra) KaMma. Get 
homme avail trois cents disciples et etait place k latdte d’une 
communautd assez nombreuse, de tendance nihiliste. Sa 
doctrine, conQue surtout en vue de jeunes gens de bonne 
famille, se distinguait par une clarte superficielle, de sorto 
qu’elle etait facile k pendtrer, pour tout individu quelque 
peu doud. C’est chez ce professeur que le Bodhisalva alia se 

1. La rencontre de Bimbisara et du Bodhisatva est decrite avec plus de 
detail dans une autre source, it laquelle rintroduction aux Jatakas renvoie 
express^ment Cette redaction plus detaillde est probablement la source de 
Bigandet, I, 69; comp, aus si Hardy, M. of B,^ 164. 

2. D’apres Mahdvastu^ II, 195, le Buddha se rend de suite a rermitage du 
voyant Yasistha, et de la k Yaicalt, chez Arada Kalama et Udraka. On trouve 
un recit apeu pres identique dans Biidd/m-cttn’to, X-XIl* 
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prfeentei* comme dl&ve, et Ar^Ia KiiMnia acquies^a a son 
d^sir, en disant : « C’est bien, Gautama mets-toi a I’etude 
de ma doctrine de la Vertu, dans laquelle un jeune homme 
de bonne famille pent faire de grands progres sans se donner 
beaucoup de peine. » Le Bodhisatva avait le desir de s’ins- 
truire, du zfele et de rintelligence, de sorte qu’il saisit en 
pen de temps le sens de la doctrine. Dfes que le sophiste eut 
acquis latertilude que son dlbve etait aussi fort que lui-m6me, 
il lui proposa avec bienveillanee de se mettre avec lui a la 
t^te de la secte. L’offre fut acceptee, mais apres peu de temps 
le Bodhisatva comprit que le systeme d’Arila ne conduisait 
pas a, la ddlivrance. * C’est pourquoi il quitta Vaigali, tra- 56 
versa le Gauge et entra dans le royaume de Magadha. Aprfes 
avoir errd pendant quelque temps, il fixa sa demeure dans 
le voisinage de la capitale R^jagrha, pres du rocher P^ndava. 
Lorsque, de grand matin, dans son habit grossier et tenant 
le pot a aumdnes S, la main, il entra dans la ville pour men- 
dier, le charme de son exterieur, de sa demarche, de ses 
manibres, la modestie h la fois et la dignite de son attitude, 
altirbrent tellement I’attention, que les habitants dtonnds se 
demanderent quel 6tre superieur il pouvait bien 6tre. Le roi 
Bimbis^ra vit le moine du haut de son chateau, et envoya 
des agents pour suivre ses traces. Dbs que les agents eurent 
apporte la nouvelle que I’dtranger se tenait pr6s du rocher 
Pdnclava, le roi sortit de la ville avec une grande suite. 
Arrivd en presence du moine, il se jette respectueusement 
dans la poussiere, devant ses pieds, etlui offre la moitid 
de son empire. Le Bodhisatva refuse : la royaute ne pout 
avoir aucun charme pour celui qui a quittd ses biens pour 
chercher la paix de Fame. Le roi ne put rdprimer un senti- 
ment de commiseration en pensant qu’un homme si jeune et 

3. Nous trouvous ici le premier exeiuple d’un fait constant dans le Lalitav.^ 
a savoir : que le Bodhisatva, d6s qu’il est devenu moine, est salue du nom de 
Gautama par des gens qui le voient pour la premiere fois et qui savent par 
consequent ce qu’il est, mais non qui il est. 
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si beau serait destind k ddp4rir sous les miseres de la vie 
naonastique, et il dit de nouveau « Restez chez moi ; tout 
ce qui peut flatter les sens et ravir le coeur, je vous le don- 
nerai. )> Tout en le remerciant, le Bodhisatva refuse cettc offre 
obligeante : il ne se soucie pas de toutes ces vaines jouis- 
sances, aussi passageres que les nuages, aussi inconstantcs 
que le vent ; de ces plaisirs qui eveillent une soif inextin- 
guible et qui ne sont pourtant pas en etat de la satisfaire, de 
ni6me que I’eau salSe ne fait qu’augmenter la soif de celui qui 
la boit. Aprbs qu’il eut fini de parler, le roi lui demanda d’oii 
il venait et qui etaient ses parents. « Roi! » fut la reponso, 
« je suis originaire de Kapilavastu, la capitale florissante des 
Qakyas. (^uddhodana est mon p5re. Afm d’atteindre a la 
vertu j’ai embrasse I’dtat religieux. » Bimbistoa ne s’clTorce 
plus de retenir son interlocuteur ; il demande seulement quo 
le Bodhisatva, apr^s avoir atteint I’dtat de Bouddha, vcuillc 
bien visiter Magadha, et retoume a la ville apres un salut 
trbs respectueux. 

Le Bodhisatva reconamenQa A errer a travel's le Magadha 
57 *et arrive apres quelque temps chez les professeurs Arala- 
KMama et Udraka, fils de Rama Sous leur direction, il 
s’exer^a dans les diffdrents degrds de meditation abstraite, 
mais il s’aper^ut bientdt que cette sorte d’exerciee ne mcnait 
pas a la vraie sagesse et ne donnait aucun r^sultat satisfai- 
sant Comme il avait I’intention de commencer le Grand 

L Dans le LalUav, Rndraka, mais, d’apr^'s le MaMvastu et la forme tibe- 
taine, c’est nne faute; comp. ScMefner, 313. Anlla s'appelle en pali Alara; 
la premiere forme s'ecrit r^ellement drdda^ mais le (/a a pen pres le son dc 
notre L 

2. D’apres le LalUav,, Udraka (Rudraka) demeurait a Rajagrha. On noiis dit 
quo, tres difi't^rent en cela d’Arala k Yaicdll, il dtait nn maitre populaire. Il 
n'avait pas moins de 700 disciples, et ^tait place a la t^te d'lme communante 
nombreuse, a laqnelie il prechait nne doctrine ayant pour dogme fondamen- 
tal le « non-conscient qui n’est pourtant pas inconscient ». Il attirait un grand 
concours de peuple et jouissait m^me d’lme certaine reputation parmi les 
savants ; il devait probablcment cesdemx^ succes, au moins en grande mesure. 
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Exercice afin de montrer aux dieux et aux hommos sa force 
indomptable, il partit pour Uruvilvd pays qu’il jugea 
eharmant, de sorte qu’il s’y etablit et commeixQa le Grand 
Exercice. 

Ge fut la que les Cinq, dirigds par Kaundinya, dont il a did 
question lors de la prophdtie qui eut lieu peu aprds la nais- 
sance du prince, rencontrerent le Bodhisatva Ce furont, 
en dehors de Kaundinya : Aqvajit, Yashpa, Mahandman et 
Bhadrika ^ : 

* 9. — PEriode d’AscEtisme a Uruvieva. Eyenement pres de la S8 

RIVIERE NaIRANJANA. , 

Six ans se passerent ainsi, tandis que le Bodhisatva a 
UruviM s’abandonnait aux meditations les plus abstraites et 
les plus profondes. II rdsolut alors de s’imposer unc dure 
pdnitence, consistent en un jeune tellement sevdre qu’il ne 
prenait qu’un seul grain de sdsame ou de riz par jour. A la . : 

a rincomprehensibilit6 absolue de sa dogmatique. 11 6tait tres fort en for- 

mules de meditation ingenieuses et assez compliquees et avait un talent * 

incontestable de predicateur. C’<5tait surtout sa connaissance pratique de la 

prt^dication qui amena le Bodhisatva a chercher son enseignement. Quand il 

fut aver6 que le disciple etait aussi fort que le maitre, celui-ci lui proposa 

de se mettre avec lui a latete de son troupeau. G’est cequi se fit. 

3. En pali : Uruvela. 

4. D’apres la tradition septentrionale, les Cinq, appeles d’ordinaire les Cinq ' 

Bienheureux, snivaient les lecons d’Udraka, fils de Rilma. En voyant que 

Gautama s’etait approprid sans peine ce qulls avaient cherch^ si longtemps 

sans beaucoup de fruit, et convaincus qn’i! deviendrait un jour un grand 

maitre, iis resolurent, lorsque Gautama quitta Udraka, peu satisfail de son 

enseignement, de suivre son exemple et de s’attacher a lui. 11s partirent avec i 

lui pour Gaya et de la pour Uruvilva. Yersion un peu diff^rente chez Schief- 

ner, 243. ii 

5. En pali : Assaji, Yappa, Mahandma et Bhaddiya; Hardy, M. of 2?., 165. 

Bans Fintroduction aux Jatakas les noms sont passes sous silence, peut-etre 

expres, car Mahan dman et Bhadrika jouent un tout autre rdle dans les ecrits ; 

sacres des Boudclhistcs et n’ont et6 convertis que beaucoup plus tard, comme 
on le racontera dans 3a suite. On a deja vu plus haut, lors du recit du retour I 

de Chanda, quils etaient 0<lkyas. f 
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iin, il se refusa mSme cette nourriture insignifiante. Heureu- 
sement, les anges lui verserent de la force a travers les pores 
de son corps. Par suite de ce jefine son corps devint si maigre 
que sa peau, de doree qu’elle dtait, devint noiratre, et que 
les .32 signes du Grand Homme devinrent invisibles Et un 
jour qu’il reflechissait profon dement, en retenant son haleine, 
il sentit des douleurs tellement fortes qu’il s’evanouit et 
tomba par terre a rextrdmite de la promenade. Quelques 
dieux s’6crierent alors ; « Le moine Gautama est mort ; » 
d’autres : « Telle est I’existence habihielle des Venei’ablos. « 
Ceux qui croyaient qu’il dtait mort, communiquferent cette 
douloureiise nouvelle au roi Quddhodana. « Mon lils est-il 
mort avant d’ avoir atteint la dignity de Buddha oii api’fes? » 
demanda le roi. — « Il n’a pas eu le temps d’y arriver », 
rdpondirent-ils; « il est tombd mort a I’endroit mfeme ou il 
se livrait a la meditation. » Le roi refusa alors de croire a cc 
qu’ils disaient, alleguant : « Je ne crois pas cela ; mon fils ne 
mourra pas avant de s’6tre reveille dans la sagesse. » later- 
rog(S au sujet de son doute, il ddclara qu’il ne pouvait aj ou- 
ter foi la nouvelle S. cause des miracles qu’il avait vus lui- 
mferae lors de la rencontre du vieil ermite Devala avec 
I’enfant, et, plus tard, sous I’arb re yaniM. 

Le Bodhisatva se rdveilla, apr^s un instant, de son eva- 
nouissement et se leva. Les dieux ne manquerent pas d’en 
avertir Quddhodana, qui dit alors : « Je savais .bien que mon 
fils ne pouvait pas mourir. n 

59 * D’autres racontent ‘ que le Bodhisatva aprbs s’etre livre 

pendant six ans a des exei*cices ascetiques ® trbs penibles, 

1. L’histoirt! de cette pdnitence et de ses suites est racontde par lo Mattre k 
SOS disciples dans le Majjhima-Nikdya, I, 80. Quant aux 32 signes du Mahli- 
parusha,autrementdit Purushottama, sur lesquels nous reviendrons plus tard, 
on peut en trouver I’explication dans I’excellent ouvrage de M. Senart, S^ssai 
sur la Ugende du Buddha, p. 107ss. 

t. Lalitav., 314 ss. 

2; Le mot qui signifie « exereice asedtique », iapas, signifle aussi « embra- 
sement » ; oust mOme la signification fondauientale. 
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se livra a line meditation tenement prolong^e que sa respira- 
tion cessa. Quelques dieux crurent qu’il dtait arrive an 
terme de son existence, mais d’autres soutinrent le contraire 
et dirent que tel etait F^tat habiluel de meditation des 
V^ndrabies; dans un hymne, its exprimerent Fespoir que 
Siddh&rtha (c’est-a-dire celui qui a atteint son but final) ne 
mourrait pas, pour le malheur du monde entier, avant 
d’avoir rempli sa tache (akrtirtha). Ceux qui croyaient le 
prince mort apport^rent la nouvelle, dans le Paradis, a la 
reine Mdy^. La m^re desolde se rendit alors, entour^e de 
nymphes celestes, a minuit sur les bords de la Nairanjana; 
en voyant son fils unique, qu’elle croyait mort, elle eclata en 
sanglots et en larmes. En entendant son chant de lamenta- 
tion, le Bodhisatva se r^veilla et demanda qui done etait la, 
pleurant et se lamentant. Maya rdpondit : <( C’est moi^ qui 
Fai portd, pareil a un Eclair, pendant dix mois dans mon 
sein. » Le Bodhisatva la consola, et, reconfortee, elle retourna 
au Paradis. 

Ce jehne sdv^re que Gautama avait observe pendant six ans, 
lui parut, en fin decompte, n’avoir(St(?qu’iine perte de temps. 

II comprit qu’une telle penitence ne mtoe nullement a la 
vraie sagesse ^ et prit, a partir de ce moment, une nourriture 
plus substantielle, qu’il se procurait en mendiant dans les 
villages et ham eaux voisins. Alors les 32 signes distinctifs 
de son corps reparurent peu a peu etsa peau reprit sa cou- 
leur jaune d’or. Les Cinq avaient cependant perdu confiance 
en lui, car, pensaient-ils, si, malgrd tout ce qu’il a fait pen- 
dant six ans il n’a pu arriver ^ Fomniscience, comment 
serait ce possible avec son genre de vie actuel ? * Ils le 60 
consider^rent comme un homme presomptueux, devenu 

3. Hardy, M. ofB. 187, dit que le Buddha mit plus tard les pretres en garde 
centre deux clioses : « centre la concupiscence et contre les macerations des 
ascetes (brahinaniques) ». Cette insertion de « brahraaniques » est inadmissible, 

XU que, dans les ^critures sacrees du Buddhisme, on oppose continuellement 
les ascetes aux brahmanes. 
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fou ii la suite d’efforts trop prolongcs,, . ot comme il efait 
ixiiitilc crattendre des lecoiis profitablcs d lib tel pevsoiiiiage, 
its resolurentde le quitter. Ils partirent done, et apres avoir 
parcoiiru une distance de 18 y.ojanas, ils arriy.erent a Rshi- 
pa tana, pres dii Parc aiix Certs (Mrga cUiva) non loin de 
Benares., . ‘ 


Yers cette epoque vivait a Uruvilva une certainc Siijata, 
tille d’un due a Hameau-le-Duc ^ Devenae nubile, ellc avait 
prie, pres d’un arbre-banian, afin d’obtenir un epoux qut 
lui convint, et el le avait fait voeu de faire tons les ans une 
riche offrande si elle obtenait un mari coiiforme a son 
rang et si son premier enfant etait un fils. Son voni avail 
ete exaiice. 

An moment oil les six annees d’ascetisme du Bodhisatva 
venaientde se terminer, le jour do la pleine lune du mois 
Vaigakha (aujourd’hui avril-mai), Sqjclta etait justement 
occupee des preparatifs du sacrifice qu’elle avait promis. Elle 
fit ainsi : apres avoir mend paitre un millier de vaches dans 
un bois plein de rdglisse, elle donna leur lait a boire a 500 
vaches; le lait de celles-ci servit a nourrir 250 vachoS, 
jusqu'a ce qii’elle eut nourri 8 vaches du lait de 16 anires 
vaches. De cette maniere, elle obtint un lait tres epais, tres 
doiix et trds fort. Comme elle voulait faire son sacrifice le 
jour indique de pleine lane de Vaicakha, elle se leva de 
grand matin afm de faire traire les huit vaches. On tint les 
veaux a distance, et Ton placa des recipients neufe sous les 
pis. A peine avait-on fait cela, qiie le lait se mit a couler de 
lui-mdme a gros jets. En voyant ce miracle, Sujala versa 
elle-meme le lait dans un vase bien propre, alluma le feu el 

n Dans le Lai, Vist, elle est dite fille du chef de village Nandika, a cote d'elle 
on nomine BaU, Balaguptd, Priya, Supriya, Vijayasena, AUmuktakainala, 
Simdari, Iviimbhakdri, UluvilUka (prononciation provinciale pour Uriiviivikd) 
et Jatilika. En pdli, lalocalite s'appelle Sendai-nigama, mais le MahdoasLu, II, 
207, a la forme a peu pres synonyine Senapati-gramaka. 
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fit Jbomllir le lait * Pendant que le iait 6iait sur le feiiy od 
voyait a la surface de grands bouillons, qui tournaient tons 
vers la droite, sans qu'une seule goutte du liquide se perdiL 
Aucune fumde ne s’elevait du foiirneau. A cette occasion, les 
dieux des quatre points cardinaux vinrent surveiller le four- 
neau : le grand Brahma Tombragea de son parasol ; Indra 
apporta du bois pour eniretenir le feu. Les dieux prirent la 
grande ruche, attachde it un baton, ruche qui contient les 
sues nourrissiers de tous les dieux efc de tous les hommes 
dans les quatre parties du monde et les 2,000 iles, presserenl 
le g^iteau de miel et jetterent le miel dans le Iait. A d’autres 
moments, les dieux jettent le sue de la vie en peiites quan- 
tites, mais au jour de la pleine illumination et a celui de la 
complMe exstinction, ils jettent en ime fois tout le sue 
nourrissant dans le vase. 

Sujata, etonn(5e de voir en un seal jour tant de miracles, 
appela sa servante Purna et dit : « Ma ch^rc Piirna, aujour- 
d’hui les dieux nous sont particuliferement favorables. Jamais 
de ma vie je n'ai vu un miracle comma celui d’aujourd’hui. 
Va vite a Fendroit consacre et regarde ce qui s’y passe. » — 
<( Bien, madame », dit la servante, et elle se rendit aussi 
rapidement qu’elle put a Farbre sacr^. 

Pendant cette m^me nuit, le Bodhisatva avait eu cinq 
rfeves; du reste, tons les Buddhas ont ces m§mes reves le 
jouravant la pleine June de Valoakha : 1. La terre etait son 
lit et Fflimilaya son oreiller ; sa main droite reposait sur la 
mer occidentale, sa gauche sur la mer orientale, ses pieds 
sur FOcean m^^ridional ; 2. De son nombril sortit une 
fli^che ^qui touchaa la voute celeste; 3. Des vers blancha ires 
s’^iev^rent d’en bas le long de ses genoux et couvrirent ses 
jambes ; 4. Des oiseaux de diverses couleurs vol^rent vers 
lui de tons les points de Fhorizon, et prirent, venus dans 

i. L'expressionest express^iuent a double entente ; on peut traduire aussi : 
« s'^leva un roseau ». 
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62 son voisinage, une teinte dor^e ; * S. II traversait une mon- 
tagne d’immondices sans en fetre aucunement souille. 

De ces r^ves il conclut qu il ^tait destine a devenir un 
Buddha ce jour mfeme. Des que la nuit fiit pass6e, il se le va, 
se lava et se mil; en route de grand matin pour aller men- 
dier. Son cliemin le mena aupr^s du meme arbre banian. 
Il s’assit sous cet arbre, renveloppant tout entier de la 
splendeur qui sortait de son corps. Pendant quil etait assis 
1^, le visage tourne vers Forient, et que les rayons qui 
sortaient de lui enveloppaient Farbre comma dhin voile 
d’or, Purna s’approcha, L’apparition brillante qui frappa ses 
regards lui fit croire que le genie de Farbre etait descendu 
en personne pour recevoir de ses propres mains Foffrande 
qui lui dtait destinee. Joyeuse, elle retourna en toute hate 
vers sa maitresse, et raconta ce qu’elle avait vu. SiijS-UV fut 
tenement enchant6e de ce qii’elte entendait, qu’elle adopta 
ce jour m^me sa servante comme sa fille ainee et lui donna 
en outre des v^tements conformes a son nouveau rang. 

Il est necessaire que celui qui est sur le point de devenir 
Buddha regoive le jour m6me un plat tres precieux en or. 
Sujat4 cut par consequent Fidde de servir le lait dans im 
plat d’or. C’est ce qu’elle se hita de faire. Lorsqu’elle versa 
le mets du vase dans le plat, le lait bouilli coula dans le plat 
aussi facilement que Fean coule du lotus sans laisser une 
seule trace. Apres avoir reconvert le premier plat d’un autre, 
^galement enor, apr^s avoir enveloppe le tout d un linge et 
s’fetre revalue elle-m^me de ses habits de fete, elle mit le 
plat sur sa tete et se rendit gravement vers Farbre banian. 
Des qu’elle vit le Bodhisatva, elle fut ravie, et croyant qu’il 
etait le g^nie de Farbre, elle s’approcha de liiien baissant la 
l^te. Apr^s avoir ddcouvert le plat quelle avait depose de 
sa tede, elle prit un vase en or, i*empli d’eau parlumee, et 
s’avanga vers le Bodhisatva. A ce moment, le pot de terre que 
celui-ci avait regu de Farchange Ghatikara et portd si long” 

63 temps avec lui, disparut. Ne voyant plus le pot, il dtendit 
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]a main droite et se servit, pour se laver les mains, de I’eau 
parfumee, pendant que Sujata etait la, prSte a Ini donner le 
lait bouilli. Le Grand Homme la regard a. Elle s’en aperqut, 
se prosterna respectueusement, disant : « Seigneur! faites- 
moi la grace d’accepter ce que je vous offre, avant d'aller 
plus loin. Puisse votre souhait s’accom plir comme le mien 
s’est accompli 1 » — Ceci dit, elle partit, abandonnant le plat 
d’or, dont elle se souciaaiissipeu que si c’e6t 6te une feuille 
d’arbre fletrie. 

Le Bodhisatva, lui aussi, se leva, laissa Farbre respec- 
tueusement a sa main droite, et, prenant le plat d’or, il se 
dirigea vers le bord de la Nairanjana *, vers Fendroit precis 
oil plusieurs milliers de Bodhisatvas avaient deja pris un 
bain, le jour oil ils atteignirent la grande lumibre de la 
sagesse. A cet endroit, appele le Gue fixe, le Bodhisatva 
descendit dans Feau, apres avoir ddposd le plat sur la rive ^ 
Apres le bain, il se revetit d’un habit de grand-maitre, 
comme plusieurs milliers de Buddhas en ont porte un; puis 
assis, le visage tournd vers I’Orient, il petrit le mets de lait 
et de miel en quarante-neuf boules, grandes comme un fruit 
rond du palmier et mangea le tout, presque sans y mbler de 
Feau. Cette nourriture devait lui sufSre, en effet, pour Fes- 
pace de sept semaines, pendant lesquellos il devrait btre assis 
sur le trone sous Farbre Bodhi ", apres btre devenu Buddha; 
pendant tout ce temps, il n’aurait aucune autre nourriture et 
le temps lui manquerait pour se baigner, se rincer la bouche 
et faire ses besoins; pendant tout ce temps, en effet, il serait 
plonge dans Fextase de la meditation, du cheminet de Fissue 
finale (de la vdritd). 

1. Aujourd’hui, la NilajJaB ou Lilajjan; sur cette riviere se troiive Gaya. Le 
nom est devenu en pall Neranjara; dans les livres des Bouddhistes septentrio- 
naux on trouve a la fois Nairanjana et Niranjana. 

2. Le bain (ou le bapteine) fait toujours partie de la consecration. 

3. G’est-a-dire Farbre du re veil, de la Science, identifi^ avecle figuier sacr6 
ou Pipal (quil ne faut pas confondre avec le banian). Le terme « arbre-6o » 
est assez frequent chez les auteurs europ6ens. 
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64 Apres avoir mange, il prit le plat d’or * et le j eta dans e 
fleuve en disant : « Si je dois parvenir aujourd’hui a I’etat de 
Buddha, que ce plat remonte le courant ; sinon, qu’il le 
descende ! » Alors le plat traversa le courant jusqu’au milieu 
du lleuve ; de la, prenant son elan comme un chev^al 
emporte, il parcourut a la surface de Feau, en remontant 
le courant, ime distance de 80 pieds, puis disparut dans un 
tourbillon et descendit dans la demeure de Kdla, roi du 
monde souterrain ; la, entintantbruyamment, il vint heurter 
les plats oh avaient mange les trois derniers Buddhas et 
s’arrSta. Kala, en entendant ce bruit, se dit: «Hier, il y a eu 
un Buddha et aujourd’hui il y a de nouveau un Buddha «, 
puis il se mit a chanter des hymnes de plusieurs centaines 
de strophes *. 

Pendant ce temps, dans un bois de hauts arbres -sal en 
pleine floraison, le Bodhisatva fit sa promenade habituelle 
le long de la riviere, et le soir, vers le moment ou les fleurs 
se detachent de leurs tiges, il marcha, sur une voute large 
et prdparde par les anges, comme un lion en pleine force, 
dans la direction de I’arbre de la Science. Les esprits de la 
terre, lutins et autres gdnies, I’honorerent de parfums et de 
fleurs cdlestes; les chceurs celestes firent entendre leurs har- 
monies; en un mot, tout I’lmivers etait un parfum, une 
guirlande, un hymne de louange. 

Au moment ou le Grand Homme s’avanqait, le coupeur 
d’herbe Svastika (Sotthiya), charge d’herbc, le rencontra. Get 
horame, devinant ce qui se passait dans Fame du Buddha et 

1. Pour les habitants des Champs Elysees, le laps de temps ecouie entre 
deux Buddhas, biiddhdntaram^ ne compte que pour une journee. Les nindous 
nomment la meme mannantara^ laps de temps entre deux Manus. En 

prose et proprement, ces mots signifient « laps de temps entre deux rdveils » et 
« entre deux crepuscules ». — Dans le Mahdmstu, IT, 265, Kala voit le Bodhisatva 
se dirigeant vers Parbre de la science etlui prMit qiPil remportera la victoire 
ainsi que Pont fait les trois Buddhas prCcCdents . Ces trois Buddhas sont Ka» 
kusanda et ses deu.x successeurs ; voir plus loin, p. 325. 
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ce donl il aurail: besoin, lui donna liiiit poignees d’herbe. 
Apres avoir acGepte ce don, le Bodliisatva s’avan^.a pour 
monter sur le^ de Farbre de la Science, du cote 

Slid, en toiirnanfc la tdte vers le nord. Immediatement, riiori- 
zon riieridional s’abaissa jusqu'a ce qiFil eiit atteint, pour 
ainsi dire, Fetage le plus bas de FEnfer, tandis qiie Fho- 
rizon septentrional s'eleva, pour ainsi dire jusqu’au 
sommet du Ciel. Le Bodbisatva, comprenant que ce ne serait 
pas la la place pour arriver a la sagesse supri^me, alia au 
cote ouest, marcbani avec le soleil, de sorte qu’il se troiiva 
avec le visage tourne vers FOrient. Alors Fhorizon occidental 
s'abaissa tellement qiFil utteignit, pour ainsi dire, Fetage 
le plus bas de FEnfer, tandis qiie Fhorizon oriental s'eleva, 
pour ainsi dire, jusqu’au sommet du Ciel. A quelque point 
de la circonference qiFil se placat, Fhorizon liii parut chaque 
foiscourbe comme une roue immense attachee a son moyeu. 
Le Bodhisatva comprenant que la aussi ce n’ctait pas Fen- 
droit pour arriver a la sagesse supreme, alia vers le nord, 
la face tournee vers le midi. Le mi^me plienomene se repeta. 
Or, vers FOrient est le point on tons les Buddhas ont leur 
siege ; ce point ne s’ebranle pas et le Grand Homme, com- 
prenant que c’est la Fendroit ou tous les Buddhas ont depose 
invariablement et regulierement Fenveloppe de Fimpurete, 
prit les poignees d’herbe qu’il avait reques par un bout et 
les secoua, et voila qu’immediatement se montra un siege 
d’lme dimension de 14 pieds, siir lequel ces poignees d’herbe 
s’etaient rangees en une couverture si elegante que le meil- 
leur peintre ou sculpteur n’eiit pas su imaginer quelque 
chose de plus beau. Le Bodhisatva s’assit alors, le dos tourne 
vers Farbre et le visage vers Forient, et dit fermement : 

« dusseiit la peau, le muscle et Fos se fletrir, la chair et le 
sang du corps se desseclier avant d’avoir atteint la sagesse 
supreme, je ne me leverai pas de ce siege. » C’est ainsi qu’il 
se placa, les jainhes croisees, sur le trone que les forces 
reunies d’innombrables foudres ne saiiraient ebranler. 
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Quelques traditions ' mentionnent encore que dans a 
nuit qui prdce'da le jour oti le Buddha se mit en mesure 
d’atteindre la sagesse supreme, Farchange Vagavartin, qui 
gouvcrne la sphere des lumieres innombrables, convoqua 
les legions celestes, afin de rendre hommage au Bodhisatva 
qui avait pris la resolution inebranlable de vaincre I’armee 
du Diable et de delivrer toutes les creatures. Puis Far- 
66 change s'etendit sur sa sphere , * parsemde de millions 
d’etoiles etincelantes, demeures des Buddhas bienheureux. 
Pendant ce temps, seize anges prirent place sous Farbre de 
la science, pres du trdne, et sc mirent a Forner magnilique- 
ment. Les quatre genies de Farbre, eux aussi, rendirent hom- 
mage au trdne. Au moment ou le Bodhisatva, plein de 
inajeste, s’avanga sur Farbre, toutes les maladies, toutes les 
miseres, toutes les mdchancetes disparurent du monde, et 
les innombrables legions du firmament furent obscurcies par 
la lumiere eblouissante qui sortait du Bodhisatva. Gette 
lumiere penetra jusque dans les profondeurs de la terre, et 
Kdika (ou Kala, c'est-a-dire le Sombre, FObscur} prince du 
monde souterrain, se mit &, chanter un hymne a la gloire de 
la grande lumiere; aprbs quoi sa femme, Suvarnaprabhasa 
(c’est-i-dire Lumibre d’or), accompagnee d’une troupe de 
nymphes, jouant et cbantant, rdpandit sur le Buddha qui 
s’avancait une pluie de fleurs faites de pierres pre'cieuses. 
Surces entrefaites, le Bodhisatva s’etait approche de Farbre; 
il occupa son siege, sous les acclamations et marques 
d’hommage d’innombrables autres Bodhisatvas, dont les uns 
brillaient comme les rayons du solcil, d’autres comme des 
cometes et des meteores *. 

i. Dans 342. 

1. Comp. Mahdmstuy I, 231, oti il est dit de Dipankara « qu’apres qne 
Tobscurit^ se fut dissip6e,il repandait, paxeil au jeuiie soieil, sa lumiere sur 
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10. — Lutte et triomphe. 

D6s que le Bodhisatva eut occupy son trone, Mara Tange 
(mauvais) se dit en Iiii m6me : <( le prince Siddhariha veut 
franchir les limites de mon empire, mais je Ten emp^che- 
rai. » Immddiatement, il se rendit aupres de son armee, liii 
dit ce qiii se passait, fit donner le signal de Tattaque et 
s’avan^a avec ses troupes. En avant, a droite et a gauche du 
chef, Tarmde innombrable des demons s'etendait sur une lon- 
gueur de 12 lienes (yojanas) ; au-dessus de lui, elle avait 
une hauteur de 9 lieues (yojanas), et en arrriere elle ailait 
jusqiTaiix limites extremes de Thorizon. Le bruit formidable 
de cette masse enorme, pareil a celui de la ierre qui eclate- 
rail, se faisait entendre a mille lieues de distance. Mara, 
Tange (mauvais), s’avancait, assis sur T(5lephant Girime- 
khala S * qui avait une longueur d’une lieue et demie. Dans 6 
les mille bras que Tesprit des tenebres s’etait crees par sa 
puissance magique, il tenait toutes sortes d’armes. II n’y 
avait pas deux personnes de sa suite qui fussent armees 
d’une fa^on identique. Se montrant en toutes couleurs, en 
toutes formes, les demons s’avanQaient vers le Grand 
Homme, s’etendant sur lui comma des nuages qui roulent. 

Pendant ce temps les dieux etaient occupes a glorilier le 
Bodhisatva : Indra, le roi du Ciel, soulilait dans la conque * 
longue de 120 pieds el qui, une fois remplie d’air, rend un 
son qui dure p endant quatre mois sans interruption. Maha- 
kala, le maltre du monde souterrain, recitait, a la louange 
du Bodhisatva, une ode, longue de plus de cent strophes; 
et le grand Brahma tenait dresse le parasol blanc. Mais 
lorsque Tarmee ennemie s’approcba davantage du trdne 
de la Science, aucun des dieux ne put y tenir et tons 

i. C'est-a-dire « ceinture de montagaes » ou « entoare d'une ceintare de 
montagnes ». 
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lach^rent pied. Le prince des i^egions soiiterraines, Kala, 
descendit dime profondeur de 500 yojanas dans les entrailles 
de la terre, oii il retoniBa dans sa demeiire Mailjerika, se 
couvrant le visage des deux mains. Indra, sa conque sur le 
dos, coiirut jusqii’a Textremite de riiorizon; le grand 
Brahma abandonna le parasol Wane sur le sommet de la 
terre et reloiirna dans sa demeure. Bref, aiicun etre celeste 
ne soiitint Fattaque, et le Grand Homme resta seuL Alors 
Mara dit a ses guerriers : « Camarades, aucim niortel 
n’egale Siddhartha, le fils de Cuddhodana. Par devant, nous 
Fattaquerions en vain *, essay ons par derriere. » Le Grand 
Homme vit qu'il dtait decouvert sur le front et sur les 
flancs ; tons les dieux s’etant enfuis. Voyani que Farmee 
diabolique le cernait egalemeiit par le Nord, il pensa : 
« Toutc cette multitude fait son possible pour me vaincre, 
moi, qui suis seul, qui n’ai ni pere, ni mere, ni freres, ni 
parents. Mais, je poss^e les dix Perfections qui sont ton- 
68 jours a nia disposition \ Je me ferai done un bouclier de ces 
Perfections, et ainsi protege, je pourrai detruire Farmee 
ennemie. » C’est ainsi qu'il resta assis, ayant presentes a 
son esprit les dix Perfections. 

Alors FEsprit des Tenebres fit paraitre une arrnee de 
vents, afin de renverser le Bodhisatva de son siege. Subite- 
ment, de tous les coins de Fhorizon, s’avancerent des tem- 
ples, brisant les sommets des plus enormes montagnes, 
deracinant les arbres et les arbustes des forSts, devastant 
a de grandes distances les villages et les harneaux, sans ^tre 
cependant capables de niettre en mouvement un pli du 
vMement du Bodhisatva, sa pure lumiere leur faisant 
perdre toute force des qu’elles s'approchaient de lui. 

Alors le Malin essaya de le tuer en le noyant dans des dots 
d’eau, et suscita un veritable deluge. Des nuages entasses en 
couches (^paisses tomba une trombe d’eau, tellement vio- 


1. Ou : vertus parMtes, pdrami. 
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lente qiie la terre se dechira et que les flots touch^rent jus- 
qu’aux sommets des arbres sans r^ussir cependant a mouil- 
ler d’une seiile goutte le vStement dii Grand Homme. Puis 
il fit tomber une pluie de pierres ^ ; d’immenses blocs de 
rocher, fumants et embrasfe, traversaient Fair, mais retom- 
baient aux pieds dti Bodhisatva sons forme de giiirlandes 
de fleurs celestes ^ II en fat de m^rne d’nne pluie d’epees, 
de couteaux, de lances et d’autres armes analognes, qui 
siiivit. II en fut encore de meme d’nne pluie de charbons 
ardents. Une pluie de cendres chaades tomba devant les 
pieds dll Bodhisatva sous forme do poiidre de santaL Une 
pluie de sable brulant et une autre de bone n’eurent d’autre 
re'sultat que la transformation des grains de sable en fleurs 
et de la boue en huile parfumee. Enfm, Mara suscita une 
obscurity profonde ; mais a peine celle-ci avait-elle attaint le 
trone du Bodhisatva sous la forme d’lme masse compacte 
detachfie d\me grande armee, qu’elle disparut comrne chas- 
see par les rayons du soleil \ 

* Le Prince des Tdnebres, voyant Fechec de tons ses 
efforts, cria a sa suite : cc En avant! pourquoi tarder? sai- 
sissez le prince! tuez-le, detruisez-le ! » ilpres avoir donnd 
cet ordre, assis sur son elephant Girimekhala, et tenant son 
disque a la main, il s’avanca vers le Bodhisatva, s’ecriant : 
« Siddhlrtha ! qiiitte ce siege ! il n’est pas a toi, maisa moi! » 
Le Grand Homme repondit : « Mara ! tii n’as pas acquis 
les dix Perfections, ni les inferieures, ni les superieures; tu 
n'as pas accompli non plus les cinq sortes de grand renon- 
cement; tu n’as pas recherche la science, Finterfet general 

1. Les mots qui signifient « pierre » etaient aussi employes jadis pour desi- 
gner les dents de la foudre, les « pierres du tonnerre. » 

2. Par « guirlandes celestes », on entend les foudres qui serpentent dans le 
ciel. 

3. Lc mot qui signifie « pied », signifie aussi « rayon ». 

-L G’est une regie fixe du langage rhetorico-po^tique de la mythologic, quun 
phenomene physique, personnifie dans unniy the, est men tio line en outre, pour 
plus de clarte, sous forme de comparaison. ' ’ 



75 HISTOIRE DU BOUDDHISME DANS LINDE 

Oil rilluminalioii. C’est pourquoi ce siege n’est pas a toi, 
mais a moi. » M^ra, ne pouvant refrener sa furear, lanca 
son disqiie, mais cehii-ci resta suspendu dans Fair, comme 
si c’ent etc ime guirlande, au dessus de la tele dii Bodhi- 
satva impassible, qui avait toujours les dix Perfections pre~ 
sentes a Fesprit. De noiiyeau le disque acere fut lance, mais 
sans resullat. Alors les troupes de Mara se reiinirent pour 
line atiaque generale et lancerent d’enormes blocs de 
rochers, qui retombm’ent en foimie de guirlandes devant les 
pieds du Grand Homme. 

Les dieux, places au rebord extreme de Fhorizon, se 
mirent a allonger timidement le coii et a soulever la tete, 
afin d’etre spectateurs de la lutte, dont ils attendirent Fissue 
avec line anxiete d’autant plus grande que, par suite de la 
masse d’armes lancees dans Fair, ils avaient perdu de vue 
la figure liimineiise du Bodhisatva. 

A ce moment, le Grand Homme dit ces paroles a Mto, 
inactif : « C’est a moi qu’appartient le siege que les Bo- 
dhisatvas occupent le jour de leur triomphe, apr^s Faccom- 
plissement des dix Perfections. Ou bien, peux-tu citer un 
temoin de ta liberalite? » L’esprit des Tenebres elendit la 
main vers sa suite et dit : « Tons ceux~ci sont mes temoins. » 
Immediatement, sortit de la multitude un bruit formidable : 
« Je suis temoin! Je siiis temoin! » Alors Mara demanda a 
son tour : * « Siddharta ! quel temoin peux-tu citer de ta libe- 
ralite a toi? » La reponse tut : << Tu as ici des personnes 
vivantes que tu peux citer comme temoins, et je n’en ai pas. 
C'est pourquoi jinvoquerai le temoignage de la terre, bien 
qu clle soit inconsciente; elle confirmera que dans mon exis- 
tence anterieure comme Vigvantara \ j’ai distribue sept cents 
dons extraordinaires, pour ne pas parler de ma charite dans 
mes autres existences. » En meme temps, il retira sa main 
droite de dessous son habit, et Fdtendant vers la tcrrc, il 

1. Pali : Yessantara. ; / 
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I’invoqua comme temoin/Immediatementj on entendit sortir 
de la terre la ri^ponse : <( Je puis tdmoiguer de votre lib4- 
ralite », reponse accompagBee d’un tel bruit de tonnerre, 
que les legions du Malm en furent comme aplaties. 

Pendant que le Grand Homme fit reparaitre ainsi le sou- 
venir de la liberalite dont il avait deja fait preuve dans une 
existence anterieure, F^lephant Girimekhala s'ageBoaiila 
devant lui, et les troupes de Mgira s’enfuirent de tons c6tt5s 
en abandonnant vStements et couvre-chefs 
A peine les dieux avaient-ils vu que rarmee des demons 
prenait la fuite, que tons s’ecri^rent avec joie : « Mara est 
vaincu, le Prince Siddhartha a triompli^l ! Felicitons-le de sa 
victoire ! » puisj tenant a la main des parfums et des cou- 
ronnes de fleurs, ils se rendirent en hate aupres du siege de 
la Science, sous le figuier. C’est a ceci que fait allusion la 
chanson suivante : 

« Maintenant le glorieux Buddha a vaincu ; 

Et le rnechant Mtira est battu! » 

G’est ainsi que, a cris joyeux, pres du tr6iie de la Science, 

LesMgas proclam^i*ent la victoire du Grant Yoyant 3. 


2. D’apres le Laliiav, 404, Mara, apres F^ehec de ses premiers efforts, mais 
avant la derniere attaque, eavoie ses filles (nympiies, Apsarases) pour seduire 
le Bodhisatva. La memo tentative est renouvelee plus tard, dans les traits 
essentiels, par ses trois filles Rati, Arati et Trshnd (490), au m^me moment 
on, comme nous ie verrons, la tradition m4ridionale place la m^me tentative. 

3. Suivent trois autres strophes, qui rie different de la premiere qu'en ceci, 
qu’au lieu de JSagas (esprits des eaux, serpents), ce sont d’autres Otres qui 
louent le Buddha. Le veritable caractdre de la chanson est tres clair : elle a 
originairement aussi pen de rapport avec les dogmes de TEgUse bouddhique 
que les chansons que le peuple, en Europe, chante pres des feux de Paques 
ou dans la nuit de Saint-Jean. Pour ie ton, la chanson rappelle fortement les 
pieces chaniees par les solclats romains, lors du triomphe d’un imperator. 
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* i i . — L’iTAT DE Buddha est atteint, 

Lg soleil dlait encore juste au-dessus de riiorizon au 
moment ou le Grand Homme venait de chasser Farmee do 
Prince des Ten^bres. Les bourgeons de Farbre de la Science 
retombaient sur son vStement, comme s’ils voulaient Flio- 
norer d'une pluie de coraux rouges. Dans la premiere 
yeille * de la nuit il atteignit a la connaissance complete de 
ce qui ayait eu lieu dans les existences ant^rieures ; dans 
la seconde, a la yue parfaite de tons les dials presents; dans 
la troisidme, il realisa la connaissance de la serie des causes 
et des effels. 

Cette serie resulte du raisonnement suiyant ^ La douleur, 
la souffrance, la misdre, la vieillessej la maladie, la mort et 
autres maux semblables existent. Pourquoi existent-ils? Parce 
que la naissance existe. Lanaissance est one consequence 
du devenir; le deyenir suppose de la matidre (ou Feffort) ; 
celle-ci est produite par le desir; le desir est one conse- 
quence de la sensation ; la sensation, a son tour, rdsulte 
du contact (avec un objet qui dyeille la sensation) ; il y a 
contact parce qu’il y a six sens ^ etque ces sens appartiennent 
a im etre organise. Or, un dire organise se compose d’un 
nom et d'une forme; il rdsulte done d’une conscience 

1. On divise la joLirnee en 8 veiiles. 

% Le developpement ult^rieur manque dans i’introduction du Jataka : on le 
relrouve en partie dans le Makdvagga, 1, i, ou cependant les trois veillees sent 
en tier ement consaert^^es a la meditation de ia s6rie. Le psendo-raisomieinent 
est indique avec plus de detail dans Lalitav. 441 . Cette source s’accorde avec 
riutrodiiction de Jataka en ce qu’elle place dans la premiere et dans la 
seconde veille le souvenir des s6Jours ant^rieurs et rapenui de Texistence 
actuelle. Les dernifh’es paroles sont : « Dans la premiere veille de la nuil, 
le Bodhisatva eleva la science a la contemplation, dissipa Tobscurite et arriena 
les choses ii T^tat visible. » 

3. Le sixieme sens, chez les Indiens, est rame, le emur, ie sens interieur. 
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elaire ^ eelle-ci depend des impressioEs et les impressions 
sont la consequence de rignorance. Done, rignoranee est 
la base de ce qui existe, * et afin de mettre fin & rexis- 72 
fence, dont la mort, la maladie, la hist esse et toutes sories 
de miseres sont la suite, on n'a qii’a en supprimer la base. 
Cela ne pent so faire que par le contraire de rignorance : la 
vraie science. 

La vraie science consiste dans Fadmission de quatre veri- 
ies fondamentales, qui sent : 1. rexistence de la soiiffrance 
corporelle et morale ; 2. la cause de la souffrance ; 3. la 
suppression de la souffrance ; 4. le moyen qui conduit a cette 
suppression . D’une fagon plus d^taillee : i. chaque existence 
est line souffrance ; 2. le desir est la cause du prolongenient 
d’une existence ; 3. si le desir est supprime, I’existence n’est 
plus prolongee : 4. on pent arriver a cette suppression en 
menant line sainte vie. 

Pendant que le Grand Homme meditait sur les douze 
chainons de la serie des causes, en les ayant presents a 
I’esprit, du commencement a la fin, etde la fin au commen- 
cement, comme on fait lorsqu’on calciile et qu’on fait 
repreuve de rop(^ration, — pendant ce temps la terre trem- 
bla douze fois jiisqu’a ses extremes limites. Aux premiers 
rayons de raurore, il avail atteint romniscience, il dtait 
devenu Buddha (eveille), et cet ^vdnement fit naitre des cris 
de jubilation dans tout Funivers, qui se liaia de revetir ses 
habits de fdte. Les rayons des drapeaux et banderolles dres- 
ses a Fhorizon oriental atteignaient Fhorizon occidental et 
vice versa; ilcn etait de m^nie des drapeaux dresses au midi 
et au nord. Ceux qui etaient dresses sur terre toucliaient 
jusqu’au ciel supreme ou demeure Brahma, tandis que ceux 
qui etaient attaches au ciel supreme arrivaient jusqu’a terre. 
Toutes les plantes qui portent des fleurs etaient en pleine 
floraison, tons les ari}res fruitiers etaient charges de fruits, 
toutes sortes de roses s’ouvraient aux troncs, aux branches, 
aux lianes, mtme dans Fair et sur le sol le plus rocailleux. 
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L’lmivers eiitier dtait une guirlande et nn tapis de fleurs, les 
ravins, les abimes les plus profonds, oii auparavant la 
lumi^re de sept soleils n'avait pu pdni^trer, ^faient nettemeixt 
eclair^s ; la tner, jusque dans ses profondeurs les plus inac- 
cessibles, (5tait chang6e en eau douc^ ; les fleuves cessaient de 
coaler, les aveugles voyaient, les sourds entendaient, les 
boiteux marchaient droit, les chaines et les liens tombaient 
73 d’eux-m^mes ^ An moment ou, au milieu de cette splendeur 
incomparable et de tons ces miracles, il venait d’atteindre 
Fomniseience, il d^chargea son ame dans les vers suivants, 
qua r^citent tous les Buddhas: 

J’ai parcouru mainte existence, 

Ghercbant, mats en vain, 

Le constructeur de la maison. 

La renaissance repetee est douloureuse. 

Constructeur de la maison 1 maintenant tu es decouvert. 

Tu ne construiras plus de maison, 

Toutes tes c6tes sont rompues ; 

Le sommet protecteur s’est disloque ; 

L'esprit a atteint le NirvAna ; 

Le desir a pris fin 


1* D61ivrance, libtotion de liens etc. se dit moksha ; le mSme mot signi- 
fie aussi fin d’une eclipse. D’apres la tradition des Bouddhistes du Nord (chez 
Schiefner, 243) la defaite de Maraeut lieu lors d’une Eclipse de lune, le jour 
de pleine lune de Vaicakha. Au m^me moment naquit de Gopa k Kapilavastu 
Riihula {c’est-a-dire petite Eclipse de lune) et la femme du frere de Guddho- 
dana, Amrtodana, eut Sgaieuient un fils, Ananda. Le fait que, chez les Boud- 
dhistes meridionaux, Rahula natt dans la nuit de la fuite, tandis que les 
Septentrionaux le font nattre vers le moment du triomphe, est une conse- 
quence de la confusion continuelle en mythologie, entre les solstices et les 
commencements de ranmSe. 

1. Ces vers sont enveloppSs d’une sorte de voile mystique, de sorte que 
r explication laisse, k plusieurs kgards, k desirer. Nous avons suivi aiilant que 
possible le commentaire dai Dhammap, str, 133 ss. 
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12v — MAmilSE. LeS SEPT SEMAINES. RESOLUTION DE PAIUITRE 
COMME PEEDICATEUR. 

Apres avoir prononcd ces vers, le Seigneur se dit en liii- 
inftme : « Pendant un nombre infmi d’dges du monde, je me 
suis efforce d’atteindre ce trone; pendant tout ce temps, 
pour obtenir ce m^me siege, j'ai coupe la t^te de mon Ironc, 
je me suis arracht? les yeux et la chair de mon ca3iir pour le 
bien des autres ; j’ai donnd mon fils, ma fille, ma femme, 
comrae esclaves a des eirangers \ Ce siege est mon trone 
iriomphal; * assis ici, je sens que j’ai realist mon ideal et 74 
j’attendrai quelque temps avant de me lever. » — G’est ainsi 
qii’il resta assis pendant toute une seraaine, pendant laquolle 
il parcourut plusieurs millions de degres de la meditation. 
(Test pourqiioi un lexte ^ dit : « C’est pourquoi Je Seigneur 
resta assis pendant toute ime semaine siir le mtmie siege, 
dans la conscience bienheiireuse de sa liberation. » 

Alors quelques dieux eurent im moment de doiite et pen- 
serent : « Certainement Siddhfirtha n'a pas encore atteint son 
but, car il ne quitte pas sa place. » Le Maitre, qui peiidtrait 
leur pensee, fit im miracle pour mettre fin a leur doute et 
s’eleva dans Fair. Apres avoir fait ceci^ il se placa au nord 
de son siege, im pen dans la direction orieniale et pendant 
toute une semaine il regarda, sans fermer les yeux, I’endroit 
ou il avail enfin cueilli le fruit de tant d’actions vertueuses. 
C’est il cet endroit qu’on a b^iti plus tard le sanctiiaire Ani- 
mislia 

Ensuite, il passa une semaine a se promenor sur im sen- 
tier en pierres precieuses etablid’Orient en 

2. Le Buddha avait accompli ces exploits dans une existence anterieure sous 
le nom do Yievantara, 

1. Du iivrc saint MahaMiggay ly i^ d. Comp. LalUav. 439, 

2. AnimMa signifie « nc clignant pas les yeux « ne termant pas les yeux ». 
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Occident entre le si6ge et I’endroit ou il se trouvait. Ce sen- 
tier devint plus lard le sanctuaire Ratnacankrama. 

Pendant la quatrienie semaine, les dieux construisirent, 
dans la direction nord-ouest de I’arbre Bodhi, la maison en 
pierre prdcieuse. La, assis surun banc, il passa une semaine 
a mediter rAbhidhamarpitaka et surtout les chapitres Anan- 
tanaya (raisonnement sur I’infini) et tout le Prasthana (siir 
les points de depart). Depuis, cet endroit esl devenii un 
sanctuaire, dit le sanctuaire de la Maison en pierres pre- 
cieuscs. ■ 

Apres avoir passd ainsi quatre semaines pres de Farbre 
Bodhi, il se rendit de la pres du Banian des Chevriers et se 
livra la a la meditation du Dharma (c’est-k-dire Ordre, Loi, 
Vertu) et a la conscience bienheureuse de sa delivrance. 

75 * D’autre part, FEcriture Sainte ‘ dit que le Seigneur, apres 

son reveil, passa la premibre semaine sous Farbre Bodhi, sur 
les bords de la Nairanjand,; la seconde, sous le Banian des 
chevi’iers; la troisibme prbs du Mucalinda ; la quatrieme 
sous le Rajfiyatana, ou eut lieu la rencontre avec les deux 
marchands, Trapusha et Bhallika, dont nous parlerons plus 
tard; la cinquieme de nouveau sous le Banian des gardeurs 
de chevres ^ 

Une troisieme tradition donne encore un recit different 
Pendant la premibre semaine, le Seigneur resta sous Farbre 
de la Science ; pendant la seconde, il fit une longue prome- 
nade, autour de la sphere celeste tout entibre; pendant la 
troisibme, il resta assis, sans fermer les yeux, sur le trone 
de la Science ; pendant la quatribme, il fit une courte pro- 

1. Mahdvaggdj I. Nous avons ajoute ce paragraphe afin de ne pas passer 
sous sileace une tradition contenue dans les livres sacres, et alin de donner 
en nieme temps une id6e des formes multiples de la legende. 

2. L’enumeratioii des semaines s’arrfde la. On dirait que quelques-uns ont 
compt(5 les trois veilles de la nuit de la consecration, nandimiikhi^ dans le 
Lalitavistara, comine autant de semaines. Si Ton fait cela, on a les cint} 
semaines (in Mahdvagg a, ^ 1, 

3. XflZi/ay. 488, 



LE BUDDHA 


8a 


menade, de roe(5an oriental a rocdan occidental ; c’est alors 
qu’ent lieu la tentative de Mara centre lui, que iiotre source 
principale ^ raconte de la facon suivante : 

Mara, le (mauvais) ange, qui avail suivi en secret le Grand 
Homnne pendant tout ee temps pour le perdre, comprit que 
le Buddha avail &happd a son pouvoir. Trisle et sombre, il 
se mit au milieu du grand cliemin, et tra^a, comme s’il cal- 
culait, seize barres dans le sable. « Je n’ai pas atteinl la Per- 
fection de la liberality comme lui, e’est pourquoi je no suis 
pas soil egal », pensa4-il ; il traca une barre, puis successi- 
vement neof autres barres, parce qu’il savait qu’il manquait 
de conduite morale, de renonciation, de sagesse, d’energic, 
de patience, de Ydracity, de Constance, d’amabiiite et d’equa- 
nimite. Pendant qu’il se rappelait qu’il avait ete insuffisani" 
ment pourvu des dix Perfections necessaires pour attcindre a 
la connaissance du monde supra-sensible, * de la predisposi- 76 
tion et des consequences, de la maniere dont on s’eleve au 
degrd supreme de la misericorde, de la maniere dont on fait 
des miracles, aussi de la connaissance sans obstacles, qu’il 
ytait entin depourvu de la Perfection de romniscience, — 
pendant qu’il se remymorait tout cela, il tra^a encore six 
barres. 

Pendant que I’Esprit des Tdnebres dtait la assis plein de 
tristesse, ses trois filles, Trshua, Arati et Raga, quj Favaient 
cherchy pendant quelque temps, raper^urent, plonge dans 
une myditation profonde, traQant des barres dans le sable. 

« Mes cheres filles )>, dit41, « le Grand Moine a dchappy a 
mon empire et a ma puissance, et quelque effort que j’aie pu 
faire pour le suivre et pour attendre le moment de sa perte, 
je n’ai pu saisir une occasion favorable. Voila pourquoi je 
suis si malheureux et si trisle. » — « Si ce n’est que cela », 
dirent les jeimes filles, ~ « sois sans soucis ; e’est nous 
qui saurons le soumettre a notre puissance et I’amener de- 

1. Nous reviendrons sur ce que raconte le Lalitav. a ce sujot. 
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vaut toi. » Mara repondit : « Personne, mes cheres enfants, 
n'esi capable de vaincre cet homme ; il est inebraiilablement 
fixe clans I’Ordre. » Elies repondirent : « Cher pere ! nous 
sommes des femmes, sache-le bien. Nous saurons bien le 
lier des chaines de I’amour et te I’amener dans cet etat ; 
lie sois pas inquiet. » Aprbs ces paroles, elles se presen- 
terent devant lo Seigneur, et lui dirent : « Nous embrassons 
VOS pieds. Seigneur moine. » Mais le Seigneur iie remarqua 
pas leurs paroles, ne les regarda pas et continua sa medita- 
tion bienheureiise, pendant que son esprit clelivre s’eleva 
jusqu’a la sphere supreme. Les filles de Tange des Ten^bres, 
sacbant que les gouts difi*drent, quo quelques homines 
aiment les toiites jeunes filles, d’autres les femmes comple- 
tement ddveloppees, d’autres des femmes cTage moyen, 
cTautres encore cle vieilles dames, resolurent de le tenter de 
differentes faqons et prirenl des formes differentes, tan tot de 
jeunes filles, tantot cle femmes completement developpees 
qui n’avaient jamais encore ete meres, ou bien de femmes 
ayant cu imc on deux grossesses, do femmes d’age moyen et 
de vieilles dames. G’est ainsi qiTelles s'approch^rent du Sei- 
77 gneur en pronongant les m^mes paroles humbles que la 
premiere fois, mais sans obtenir iin siiccesmeilleur. Quelques 
docteurs pretendent c[ue le Seigneur, voyant venir a lui les 
nymphes sous la forme de vieilles femmes, decida qu’elles 
resteraient toujoiirs ainsi, cheniies et edentees. Mais cela est 
inadmissible, le Maitre n’ayant pii donner im pareil ordre. 
Non, il se contentade dire : « Allez-vous en! poiirquoi voiis 
donnez-YOus tant de peine? Vous pouvez essayer quel que 
chose de semblable devant des hommes sensiiels, mais im 
Tathagata * s’est depouillc de la passion, depouill6 du peclie, 

1. Tathagata est mi synonyme ^^Sugata\ signifie id, coiiime dans 

tathya^ yaUidtathd^ viiatha^ « confornie a la regie, exact » ; de meme que sii 
sigiiifie « bon ». Les deux mots exprimciit aussi bien I’idee dc « capable » 
que cello do « vertueux, honnete », de sorte qiCoii pourrait traduire Tatha- 
gata et Siigata a pen pres par « ITiifaillible, Ttnipeccable ». Une expi^ession 
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depouille de raveuglement » ; et pour celdbrer sa purele 
immaculee il recita, eii guise de morale, les deux strophes 
suivantes, qu’on troiive dans le livre du Dhammapada, dans 
le chapitre trai taut des Buddhas : 

Gelui dont Fempire ne peat <ltre subjugiie, 

Nul lie peat le vaincre, 

Ge Buddha-la dont le domaine est indrii, 

Lui qiii n’a pas de fond comment voulez-vous le prendre en ie siii- 

[vant a la trace? 

Gekxi qu’aucun enchantement, aucnn piege, 

Ancnn apre desir ne pent saisir qiielque part, 

Ge Buddha-la, dont le domaine est inOni, 

Lui qui n’a pas de fond, comment voulez-vous le prendre en le suivant 

[a la trace? 

Alors les nymphes dirent : « Notre pere a dit la verite ; 
le Maiire tres venerable, tres bon, ne pent ^tre saisi par la 
passion ^ » ; puis elles retournerent pres de leur pere. 

Une autre tradition ^ raconte que Mara, le Malin, dans la 
quatrienie semaine s’approcha du Maitre de la bonne con- 
duite, en lui disant : « Eteinsdoi ^ completement, Seigneur! 
eteins-toi completement, Tathdgata! » Mais le Tathagata 
repondit : « Je ne m’eteindrai pas completement avant 
d’avoir des religieux pour repandre ma doctrine, avant d’avoir 

analogue, qii’on eniploie aussi quand il est question du sol eil toujours exact, 
toujours rnarchant i iifati gable men t, est vijjdcaranmampanna^ « une personne 
riche en savoir et en vertu »>. — B’apres un dictionnaire pali, iathdgala signi- 
fierait aussi « un etre vi vant ». 

2. « Sans fond, sans fondement solide ou « sans trace », sont des sens qu’on 
pent doiiner aumot apada, et anssi « sans pied » ; cette derniere epithete est 
M'qiiemment employee quand il s’agit du soleil. 

3. ici aussi les termes choisis sont equivoques et, par consequent, intra- 
duisibles. 

4. Aussi « affection, tendresse pour quelqu’un » ; et aussi : « coloration, 
souillure ». 

J). Lalitav. 549. 

1. Le mot original, proprenientw s’eteindre de tons c6tes, 

^tre souffle (comme une flamme) ttre calm6 ». 
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qiiairc divisions parmi mes disciples ; avant d’avoir fondd 
line commiinaote qui siiive FOrdre (Dharma) dii Buddha. » 
— Le Malin se reiire, triste, ftirieux interieurement et aba- 
soiirdi ; avec un morccau de bois il tire des barres dans le 
sable. C’est dans cet etat qiie le trouvent ses trois filles, 
Trshna, Rati et Arati ^ Ce qui suit s’accorde pour les priii- 
cipaux details avec la tradition donnee plus haul. Une fois 
changees en vieilles femmes, les nymphes vont, siir le con- 
seil de leur propre pere, demander pardon au Tathagata, 
apres lui avoir confesse lour faute. G’est pourquoi il est bon 
que celui qui a p&he et confesse sa faute craigne le mal et 
se survcille dans la suite. 

Dans FEcriture Sainte ^ il est dit que Mara adressa deux 
fois au Seigneur des paroles haineuses, une fois a Uruvilvd, 
une autre fois un pen plus tarcl. Il park en vers, a pen 
pres dans ces termes : « Tu es lie de tons les liens, celestes 
et terrestres ; tu es lid du grand lien, tu ne m'echapperas 
pas, moine ! » — Mais le Buddha repondit, aussi en vers, 
qu’il etait libre de tout lien et que Mdra dtait vaincu. M4ra 
comprit alors que le Maitre le connaissait et disparut. 

Apres avoir sejourne pendant une semaine sous !e Banian 
des Chevriers, le Seigneur se renclit au Miicalinda \ xiprds 
qu’il y eut se'journe une semaine, la pluie se mit a tomber 
conlinuellement Afin de le proleger contre le froid et 
79 Fhnmidite, Mucalinda, le roi des Nagas *, Fentoura sept fois 
de ses anneaux, et dtendit sa Crete au-dessus de lui, de 

2. Biiddhacarita, XIII, 3’; Trs, Rati et Prlti. 

3. Mahdvagga, \l, et iS, 

4. Nom d'lme niontagne, d’un arbre, d’un lac et du prince des esprits aqua- 

tiques y dcmeurant; ies esprits des eaux (n%«5) ont la forme de serpents. 
Dans Ic Lalitav. le nom a la forme Mucilinda; c'est la cinquieine semaine 
que le Bouddha passe chez JuL D’apres 1, 3, c’est la troisieme 

semaine, mais, quand on compte les trois veilles coinme des semaines, la cin- 
quieinc. Une autre tradition, encore differente, cbez Hardy, M. of B, 182. 

3. Les lilies de Mara n’avaient done Me que des nuages passagers, de formes 
fantastiques, puis s eteignant comme de yieillesse. 
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sorte qu’il put se mouvoir sans Mre gSne, commo dans 
une chambre, et savouref, assis sur son trdnc royal, la 
conscience delicieuse de sa liberation. 

Les sept semaines ‘ dtaient alors passees. Pendant tout ce 
temps, le Buddha n’avait ni fait sa toilette, ni rien mange; 
mais alors il resolut de s6 laver de nouveau le visage. Indra, 
le roi du ciel, lui donna en outre de I’orpiment, dont le 
Maitre se servit comme d’un cosmetique pour le corps. Puis 
le meme Indra lui presenta une branche de betel comme 
curedents, et de I’eau pour se laver la bouche. Le Buddha 
en fit usage, se lava la bouche (ou le visage) avec de I’eau 
du lac Anavatapta et resta assis sous I’arbre Rajiiyatana. 

A ce moment, deux marchands, les freres Trapusha ^ et 
Bhallika, se rendaient, avec une caravane de 500 chariots, 
d’Orissa an Pays du Milieu. Un ange, qui leur etait appa- 
rente ® arreta brusquement les chariots, de soi’te qu’il leur 
dtait impossible d’avancer, et les exhorta a offrir de la nour- 
riture au Maitre. Les freres obeirent a cette exhortation et 
se rendirent avec un gateau de farine et du miel prbs du 
Maitre, auquel ils otfrirent ce repas d’honneur, en lui di- 
sant ; « Seigneur, faites-nous la grace d’accepter de nous 

1. Le total ne donne que six semaines. — r D'apres le Mahdvagga^ Buddha, 

apres avoir sejournd pendant une semaine pres de Miicalinda, serait reste pen- 
dant lino semaine sous le Rajayatana, et place la la rencontre avec les deux, 
marchands, rencontre dont nous parlerons a Tinstant. Le Lalitav, divise le 
temps ainsi : cinquieme semaine, s^j our pres de Miicalinda; sixieme, pres du 
Banian aux Chevriers; septieme, sous Farbre Tarayana, ou a lieu la ren- 
contre avec les deux marchands. Bien que le Xoi/zVcfy. contienne la tradition 
septentrionale, il est plus d’accord avec le (d’oi'igine meridionale) 

queue Fest Fintrod action au Jataka. 

2. En pali : Tapussa. Le donne Tapassu et Bhalluka, probablcment 

par erreur, car le Mahdvagga lit Tapussa et Bhallika, et les tonnes alteroes 
do labiographie birmane, Tabusa et Palekat, doivent avoir la meme origine. 
D’apres Ic Lalitav.^ les deux marchands Xtaient originaires du Pays diiNord 
et revenaient du Dekkhan vers leur pays d’originc . 

3. Dans le Lalitav l^ikhandin, autrefois un brahmane, auquel il avait ete 
donne de renaitre dans le ciel supi’^me. 
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celte noumliire. » Le Buddha, dont le pot a aiinioDes ayaii 
disparii le jour memorable ou il avait recu le lait pre- 
pare par Siijala, se dit en lui-m6me : c< Los Tathagatas ne 
80 recoivoBt rieri avec la main *; avec qiioi accepterai-je main- 
leiKmt; cc qu’on m’oflre? » A peine les quatre regents des 
qualrc points cardinanx comprirent-ils ce qiii se passait 
dans son ame, qu’ils liii offrirent quatre vases de saphir. 
Le Seigneur les refusa. Alors ils liii offrirent quatre 
vases eii pierre precieusc couleur de feves, qu’il accepta ; 
par atiention pour les donateurs, et afin de no chagriner 
aucun d'eux, il les reunit, de faQon qu’en apparence il n’y 
out plus qirun vase, C'est dans ce vase precieux que le 
seigneur prit son repas, et apres avoir mange, il reniercia 
les freres de Favoir ainsi regale. Geux-ci lircnt alors pro- 
fession de lour foi dans le Buddha et dans le Dharma, et 
furent admis comrae adherents laiques. Puis, ils dirent: 
« Donnez-nous, Seigneur, im objet que nous puissions hono- 
rcr ^ j) Alors le Buddha arracha de la main droite quelques 
cheveux de sa t^te, destines a ^tre gardes comme reliques, 
et les leur donna. Plus tard, revenus dans leur villa, ils 
enterrerent ces reliques et constniisirent un sanctuaire pour 
les recoiivrir. Trapusha et Bhallika furent, par consequent, 
les deux premiers adhcu’ents la'iques qiri aient fait profession 
de leur foi dans le Buddha et dans la Loi, mais non dans la 
Congregation, qiii, dailleurs, n’etait pas encore fondcSe a 
cette epoque. 

Le Parfait-Sage se rendit de nouveau vers le Banian des 
Chevriers. Des qu'il se fut assis, il comprit combien difficile 
etait la Loi dont il avail pii penetrer le sens profond, et il 
devint, par consequent, hesitant de communiquer a d’autres 

1. Mahdv. I, 4, il est qaestion seulement de vases en pierre couleur 
de feve, et il n’est rien dit d’un refus; il en est parle, au contraire, dans 
Lalitav. 495, ou Ton raconte que des plateaux en or, en argent et en 
autres matieres prC'cieuses, furent olierts et refuse's; le Buddha finlt par 
accepter des vases d'^meraude (?). 
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eelte Loi qui avait ete observSe' par les Buddhas aiiterieurs 
et qiii avait dte d(5couverte de nouveau par lui-meme, C’est 
alors que le puissant dieu Brahma se dit a lui-meme : 

« Malheur, malheur, le monde peidra ! » et immediatement 
it se rendit, accompagne des autres maitres puissants do la 
nature : Indra, Suyama, Santushita, Simirmita et Vai^avar- 
tin rArchange, aupres dii Maitre, afin de supplier celui-ci 
de proclamer la Loi. Et le Maitre promit de le faire. 

En reflechissanl a qui il commimiquerait d’abord la Loi, 
son choix tomha sur Arala Kalama, le sophiste, vu que 
celui-ci serait capable de s'approprier rapidement le sens 
de la Loi. Mats par intuition, il sut qiie le sophiste etait 
decedd ime semaine auparavant. Le Maitre en fut cliagrine, 
mais il n’y avail rien a faire. * Il songea alors a Udraka, 81 
fils de Rilma, mais, par une autre intuition, il eut la certitude 
que ceiui-ci aussi etait mort la veille an soir. Puis il songea 
aux cinq religieux qui lui avaient rendu taut de services, et 
des qu’il se fut assure par une eombinaison mentale qu’ils se 
trouvaient alors a Benares dans le Parc aux Cerfs (Mrgaddva), 
il prit la resolution de s’y rendre et d’elendre Fempire de la 
LoiL 

13. — Premise PREDICATION. 

Apres avoir sejourne encore quelques journees pres du 
siege de la Science sous le figuier et y avoir vecu d'aumones, 

i, L’expression dharmacakram pravartayati comprise par les Tibe- 
tains comme si die signifiait « tourner la roue de ia F'oi (de la Loi) ». Cette 
explication n’est pas tout a fait inexacte, mais seulement a moitie vraie; 

signifie ici : « cercle, domaine, empire n ; pravartayati : « faire mar- 
cher en avant, commencer ». Les Bouddhistes plus anciens savaient tres bien 
que Fexpression etait emprunt^e a la langue de la politique ou du droit; 
c/est ainsi, par exemple, qu’il est dit Lalitav,^ : « Je serai un roi, un sou- 
verain qui maintient le goiivernement de rordre, muni de toiites les capa- 
cites. » 
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il prit la resolutioD d’etre a Bfeares le jour de pleine lime 
du mois Ashadha (juin-jiiillet), Le 14, il se leva aiix pre- 
mieres lueurs du jour et parcouriit im cliemin de 18 lieiies, 
de sortc qii’il arriva encore le memo jour, vers la soiree, a 
Rshipataiia pres de Benares. 

82 * Avant d’arriver a destination, il ent, cliemin faisant, une 

rencontre avec im certain Upaka, moine de Fordre des Aji- 
vikas. La rencontre eut lieu a moitie chemin entre Gayii et 
Farbre de la Science. Upaka, frappe par Faspect du Seigneur, 
dit : « Que vos sens sont joyeux, Gautama ! que votre teint est 
pur, clair et jaimc de reflet! De meme que le mois d’au- 
tomne est clair, sans niiages, brillant, de meme votre rond 
> visage! Chez quel maitre le Seigneur Gautama a-t-il fait ses 
etudes? )> 

Le Seigneur repondit : « Je n’ai pas de maitre ; mon pareil 
n’existe pas: seul, je suis parfaitement sage, calme, imma- 
culd. » — « Vous declarez done que vous 6tes grand-maitre? 
reprit Upaka. — « Oui, moi seul je suis maitre (et : souverain, 
indicateur) dans ce monde; je suis FEtre Suprtoe; parmi 
les dieux, les demons et les esprits, niil n’est mon sembla- 
ble. )) — Comme Upaka deraanda encore : « Vous declarez 
done 6tre un Jina? » la reponse fut : « Oui, je suis le Jina 
eternel et ceux qui, comme moi, aneantissent Fimpuretd 
sont aiissi des Jinas. Je veux aller a Benares, afin de battre 
le tambour qui doit reveiller le monde a la vie eternelle* 
afm d’y faire continuer la marche de FOrdre (et : de mettre 
en mouvement Fempire de la Loi) ». Sur quoi, Upaka prit 
conge et le Seigneur continua sa route K 

Quelques-uns “ veulent qu’au moment on il arriva a la 

1. Cette rencontre, mentionn^e en quelqnes mots dans le Jdtaka, est surtout 
decrite dans le Lalitcwistara^ diOXii Tecriture sainte des Bouddhistes nnfn'idio- 
naiix, Mahdvagga, 1, 6, ne s’dcarte que dans de petits details. Des ouvrages de 
Hardy et de Bigandct, il ressort egalement que, sur ce point, ia tradition 
iriMdionale ne s’ecarte que tres peu de celle du Nord. 

2. Lalitav. 528. 
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rive dll Gange, la riviere etait tr^s haute. II se reudit done 
au bac pour se faire passer, mais le mattre du bateau dil : 

« Paye d'abord ton passage, Gautama ! » — << Je n’ai pas de 
quoi payer, cher monsieur repondit le Talhagata, et im- 
mediatement il vola a travers les airs vers I’autre rive. Le 
passeur se repentit de n’avoir pas transporte un personnage 
aussi venerable et tomba par terre se lanientant et perdant 
connaissance. * Un camarade du batelier tit rapport au roi 83 
Bimbisara de ce qui s’etait passe, disant : « Un moine, Sire ! 
un Gautama a qui Ton demanda de payer son passage declara 
qu’il n’avait pas de quoi payer, puis a vole a travers Fair 
vers Tautre rive. » Le roi, en apprenant ceci, affranchit, 
a partir de ce moment, tons les moines du droit de passage 
sur la riviere. 

Vers le soir, le Tathagata arriva a Rshipatana. Lorsque 
les Cinq le virent arriver de loin, ils s’ecrierent : « Voila 
qu’arrive le venerable ascMe Gautama qui a certainement 
renonce a son regime par trop severe, car il a Fair bien 
portant, florissant et brillant comme de For K Ils con- 
vinrent sur cela qu’ils n’echangeraient pas avec kii les poli- 
tesses ordinaires, comme salutations, etc. ; on lui deman- 
derail seulement de prendre place; on ne pouvait faire 
moins, car, apres tout, il etait toujours le fils ddionndtes 
gens et avail, par consequent, droit a ce pen d'egards. Le 
Seigneur qui, par son omniscience, avail penetre leurs plus 
secretes pensees, fit en sorte que, malgre eux, un sentiment 
d’affection s’empara d’eux, de sorte qiFils ne tinrent pas 
compte de ce quifitait convenu. Ils le saluerent, se leverent de 
leurs sieges afin d’aller a sa rencontre, en un mot ne neglige- 
rent aucune des politesses habituelles ; mais ne sachant pas 
encore qu’il etait un Buddha parfait, ils ne Fappelerent quo 
par son nom et par le litre de « cher monsieur », comme on 
fait quand on parle a ses egaux ou a ses inferieux's. Alors le 

1. Le meme jour, le meme fait avait et6 remarqu6 par Upaka. 
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Seigneur dit : « Moines! voiis ne devez pas m’appeler par 
raon nom, ni vous servir, en parlant cle moi, du litre de 

cher monsieur ». Je siiis un Tatli%ata, arrive a la sagesse 
parfaite. » Apres ieiir avoir ainsi fait connaitre son etat de 
84 Buddha, il se placa sur un siege eieve de Buddha, * et la, le 
jour de pleine June du mois d’Ashadha, entoiire de 180 mil- 
lions d’edres siiperieurs, il pr^cha devant les Cinq le sermon 
connu comme celiii de « la premiere proclamation de la Loi. » 

Dans ce discours*, il exhorta ses auditeiirs a eviter les 
deux extremes et a prendre le chemin du milieu. Un extreme, 
c'est d’etre asservi aiix plaisirs sensuels, ce qui est has, 
vilain, commiin, indigne d’un noble et d’un sage, et en- 
traine des consequences regrettables. L’antre extreme, c’est 
de cherclier son salut dans les tourments qu’on s’inflige a soi- 
m6me ^ ce qui est gSnant, indigne d’lm noble et d’lm sage, 
et pent avoir des consequences regrettables. Or, le chemin 
du milieu, qui donne la lumiere et la science, conduit a la 
pleine sagesse et a la delivrance, consiste en huit parties, 
savoir : la bonne comprehension; les bonnes pensees; la 
bonne raison ; la bonne occupation ; le bon moyen d’exis- 
tence; le bon exercice; la bonne reflexion et la bonne medi- 
tation. Ce chemin est le moyen pratique d’etre delivrd de la 
souflrance corporelle et spirituelle, et est done identique a 
la dernicre des quatre verites capitales qui furent aussi 
proclamees dans ce premier sermon. C’est de cela que le 
Buddha, sous I’arbre de la Science (et : du Reveil) avait eu 
une intuition large et precise. 

Parmi les auditeiirs, Kaundinya fut le premier, qui, en 
meme temps qu’un tres grand nombre d'etres siiperieurs, 
entra dans le chemin du salut et atteign it le premier degre 
de sanctification. A partir de ce moment, Ivaundinya porta le 

1. Mahdvagqa^ 1 , 6. 

2. Le teriiie altakilamatka est eiicore plus large ; le sens propre est 
«epuisementdesoi--meme>>, 

3. Voir plus haul p. 72. 
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surffom d^An^ ie Seigneur lui ayant difc : « Tu f as eompris 
[anhdsi) Kauiidinya ! ,» 

Lejoiir suivantj le Venerable P5re Vashpa fnt converti, 
et, les trois jours suivants, successivement Bhadrika, Malia- 
naman et A^vajit. Le Maitre ayant confirm^ tons les cinq 
comme debutants sur le chemin de la sanctification et les 
ayant convoques le cinquiOme jour de la seconde moitie dii 
mois, prononga un second sermon, a la fin duquel les 
Cinq atteignirent la dignite d’Arhant (Tres- Venerable, 
Maitre).^ 


14 . ■ — * Recrutement de disciples. Conversion de Bimbisara. 83 

Pen de temps apres, il arriva quo le Mailre vii un cerlain 
Yaqas, jeune homme de bonne famille, degoute du monde, 
quitter nuitamment sa famille, afin d’cntrer en religion ^ Le 
Seigneur decouvrit en lui les dons les plus heureux, Tappela 
a lui, Finstruisit. Immediatement, Yagas fut pret li marcher 
dans la voie du salut, et, un jour suivant, il devint iVrhant. 

Sa conversion entraina cellede son pere, un riche marchand. 
Celui-ci fut le premier laique qui confessa sa foi dans le 
Buddha, la Loi et la Congregation ^ La m(3re et Fancienne 
femme de Yagas accepterent la doctrine. Elies furent les pre- 
mi tnes femmes laiques. Bientot quatre camarades de Yagas : 
Vimala, Subahu, Purnajit et Gavampali, siiivirent Fexcmple 
de leur ami ; d’antres encore se firent admettre dans FOrdre, 

1. L’occasion qui fit quitter sa maison a Yacas esl la metue que celle qui 
amena le Bodhisatva a s'enfmr de son palais. Le rdcit est une repetition ecour- 
Ue de la fuite de Siddhartlia. Telle est du moins la version du Mahduagrja, I, 

7. La tradition des BouddMstes septentrionaux chez Schiefner, 247, a des 
details diflerents. — }^ms Kshemendvd>, Avaddna--Kalpalcdd^ LXIl, le nom du 
jeune homme est Yacoda. 

2. Trapuslia et Bhallika n’avaient accepts, et pu accepter, que les deux pre- 
miers articles de la foi. Voir plus haut, p. 89. 
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de sorte que bientSt le Idaitre se vit entourd de soixante dis- 
ciples venerables. 

Pendant la saison des pluies, le Seignenr resla prbs de 
Benares ^ Apres la fm de la saison, il envoya ses soixante 
disciples dans toutes les directions, afin d’entreprendre leur 
voyage spirituel, tandis qu’il alia lui-m6me a Uruvilvd \ 

86 * En route, il entra pour se reposer dans un bosquet a 

cote du chemin, ou il s’assit au pied d’un arbre. Juste a ce 
moment se trouvaient lii trente compagnons, les Bhadra- 
vargtyas (c’est-a-dire ceux de la troupe benie '). Vingt-neuf 
d’entre eux avaient chacun une femme, mais le trentibme 
n’en avait pas; on lui avail done cherchdune fille publique. 
Or cette fille, pendant qu’ils dtaient la, insouciants, s’dtait 
enfuie en omportant tout ce qu’ils avaient avec eux. Pour 
faire plaisir a leur camarade, les compagnons essay^rent de 
retrouver la femme de mauvaise vie et arriverent ainsi dans 
le bosquet, ou ils virent le Buddha, et lui demanderent s’il 
avait peut-6tro vu la femme. « Que voulez-vous dire, jeunes 
gens, avec cette femme ? » deraanda ci son tour le Seigneur, 
Les compagnons lui raconttsrent ce qui dtait arrivd. Et le 
Buddha lour adressa de nouveau la parole, disant ; « Qu’est- 

3. La saison despluies^ qui est cens^edurer du jour de pleine-lune d’AsMdha 
jusqu’a la pleine4une de Karttika (du 21 juin au 21 octobre environ), est, a 
certains ^gards, pour les moines bouddhiques, Tepoque des vacances, parce 
que, pendant ce temps, ils vivent dans le couvent et qull leur est d^fendu de 
voyager. Mais e'est en meme temps la saison de I’annt^e pendant laquelle ils 
doivent confirmer le people dans la foi, par des sermons et d’autres moyens. 
— On verra plustard qu’il y a confusion dans les renseignements sur la dur6e 
des vacances. 

4. D'apres le Dharma constant de la nature, 1^ Buddha doit se lever en 
ce point six mois apres y avoir 6td au printemps, selon notre facon de 
compter au 21 septembre. Les vacances ne peuvent done avoir dure que trots 
mpis. Nous reviendrons plustard sur ce point. Uruvilvd semble designer le. 
point du lever du soleil non seulement au 21 mars ou au 21 septembre, 
mais en general le point oil le soleil commence sa course journalidre. 

1. Chez les Septentrionaux, ce sont les Cinq qui sont hMdr mar- 

giyas; d’apres ScMefner, 248, Yacas et ses quatre compagnons, Vimal a, Purna, 
Subahu et Gavampati, sont appelds le second groupe de Bhadramrgtyas. 
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ce qiii vaiit JBieux : chercher cette femme, on vous chercher 
voiis-mfimes ? » Lorsqu’ils x^epondirent : a nous chercher 
voiis-mfemes )), il les pria de s’asseoir, les instruisit au inoyen 
de rdeits edifiants et reussit a les convertir a sa doctrine; 
apres quoi, il les envoya, comme les disciples precedents, 
dans tontes les directions % 

A Uruvilva vivaient trois freres Kagyapa, auxquels on don- 
nait respectivemeiit les noms de Kacyapa d’Uruvilva, de la 
Riviere et de GayA. C'etaient des brahmanes sages et pieux, 
ermites decette sorte qui porte des tresses cnroulees et venere 
Agni, le dieu dll feu. Le premier de ces fr^res etait a la tete 
de 500 ermites, le second de 300, etle troisieme de 200. Ces 
savants hommes fiirent invites par le Buddha, aprcs qii’il fut 
arrive aUruvilva eteut accompli 3300 miracles **, a sc laisser 
admettre parmi ses disciples. Grace aiix manifestations do 
son pouvoir miracnleiix, il i^dussit dans cette tentative. 
L’exemple donne par les Kacyapas * fut suivi par lours mille 87 
disciples, et accompagne d’eiix tons, le Seigneur monta sur 
line certaine montagiie, nommee Gaya(}irsha ou Gaya^iras. 

Ce fut hi quo le Seigneur adressa a ses disciples un discours 
sur le theme : « En flammes », II park a peu pr6s ainsi ^ : 

« Tout, dans Funivers, moines, est en flammes. Et pour- 
quoi tout est-il en flammes? Farce que, moines, Fceil est en 
flammes ; que les objets perceptibles sonten flammes; que la 
faculte dkperception de Foeil est en flammes ; que le contact 
de la vue avec les objets est en flammes, et que tout ce qui 
est senti, par suite de ce contact, comme agrdable on d6sa- 
greable, on indifferent, estaussien flammes ^ Pourqiioi tout 

2. Avant cet 6venement, Mara se pr(5seuta deux fois devant le Seigneur, afin 
de lui adresser des paroles injurieuses ; nous avons parle de ces tentatives 
plus haut, p. 77 s. 

3. Les cinq premiers miracles sont d^crits en detail dans Mohdvagga, i, 

15, 38, cliez Schielner, 250, et dans Hardy, Man, ofB, 189. 

1. Mahdmgga, I, 21. 

2. Le mot qui signide « en flammes » signifie aussi « tourment6 ». 
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cela est-il en flammes? C’est par le feu dc I’affection, de la 
haine, et de raveuglement ; par la naissance, la vieillesse, la 
mort, le chagrin, la misere, la douleur, la melancolie, la 
depression, quo tout cela cst en flammes, vous dis-je. Comme 
de I’ceil, il en est de I’ouie, de I’organe de Fodorat, de la 
langue, du corps, du sens intdrieur et de tout ce qui en 
depend el decoule de eette dependance. 

« Celui qui comprend ces choses, moines, comme un 
elevc applique des maltres nobles et sages, ne trouve plus de 
jouissance dans Fceil, dans les objets perceptibles, dans la 
faculte d’aperception de Foeil, etc., aussi peu que dans Fouie, 
etc., dans Forgane de Fodorat, etc., etc. Des qu’on n’y 
trouve plus de jouissance, on en est degofite; par la suite, on 
enest aflranchi ; on comprend que la naissance a une fin ; 
que le temps d’exercice pour une vie spirituelle est passd; 
que ce qui devait se faire a die fait, qu’il ne reste plus rien 
pour la vie ici sur laterre “ )). 

88 * Aprds avoir prononcd ce discours, qui fit sur ses audi- 

teurs une impression profonde, le Buddha partit avec les 
Mille qu'il venait de confirmer dans la dignitd de Maitre, vers 
Rdjagrha, afin d’accomplir la promesse qu’il avail jadis faite 
au roi Bimbisdra. Arrivd prds de la capitale, il prit pour lieu 
de sejour le pare Supratishtha S dans le bois Yashti-vana 
(e’est-a-dire Bois aux Perches). A peine le roi eul-il recu 
la nouvelle que le Mattre dtait arrivd, qu’il se rendit au pare, 
accompagnd d’une suite nombreuse de brahmancs et de ci- 
toyens, Arrivd en prdsence du Buddha, il se jeta humble- 

3. La traduction de Burnonf, de la bonne Lot, 480 : « il n’y a plus 

lieu a rev enir ici-has, », ajoute quelque chose qui n’est pas dans le texte. — • 
La version du biographe birinan (Bigandet, I, 446) a le caractere d’une para- 
phrase. — Ge que nous donnons dans le texte est emprunte a TEcriture Sainle 
elle-mLune. 

1. Pdli : Suppatittha. C’est d’apres cette forme et d’apres la version libd- 
tainequi traduit le mot par « fixe » (chez Schiefner, 234), qii’on a rostitiie la 
forme sanscrite. 
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ment par terre, et se tint ensiiite, avec son escorte, a iiiie 
distance respectuense. 

Dans la fonle rdunie la, le doute s’eleya chez plusieurs, si 
c’etait le Grand Moine qui etait Fdleve de Ka^yapa, snr- 
nomme d’Uruviiva, on si c’etait le contraire qui dtait le cas. 
Devinant leiirs pensdes les pins secrMes, le Seigneur, afm de 
les detromper, adressa la parole a Ka^yapa, et dit en vers : 

Qn’est-ce qni fa amene, habitant d’Uruvilva, 

A abandonner le fen, en disant qne tu etais faible ? 

Je te demande cela, Kdcyapa, comment cela s’est-il fait, 

Qne tn as abandonne le sacrifice du feu ‘? 

Kacjyapa, comprenant Fintention du Seigneur, rdpondit, 
<5galement en vers : 

Ge sont (les plaisirs de) la forme, dn son on Men du gout, 

Des amantes (?) qne les sacrifices promettent. 

Mais je sais qne ces bases sont impures ; 

G'est poiirquoi j'ai pris en degoiit le grand et le petit sacrifice. 

* Apres avoir prononce ces paroles, il se jeta par terre 89 
devant le Tathagata, pour montrer qu’il etait son el^ve 
obeissant, et posant sa tMe sur les pieds de celui-ci : « Vous, 
Seigneur, Stes le Maitre (Commandant) ; je suis votre dl^ve 
(serviteur obeissant), » Ensuite il s’eleva dans Fair jusqu’a 
sept fois, descendit, s’incima devant le Tathagata, et resta 
assis a line distance respectuense. En voyant ce miracle, la 
foule s’ecria : « Que les Buddhas sont done puissants, 
pnisque le Tath%ata a pu arrachera un homme aussi pro- 
fondement convaincu que Eaijyapa, qui se croyait lui- 
meme un grand-maitre, le bandeau q.ui couvrait ses yeux, et 
le dompter » ; et its glorifi^rent le Maitre. Et le Seigneur dit : 

(c Ce n’est pas la premiere fois que j ’ai dompte Kaqyapa ; 
J’ai ddja fait la m6me chose dans le passe » ; puis il raconta 
le Jataka ^ de Mah§-narada-Kdgyapa, en y rattachant I'ex-* 

1. Les Jatakas sont des contes moraux (parmi lesquels des contes dAni- 
maux) que ie Buddha raconte coinme souvenirs de ses sejours aiiterieurs 
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plication des quatres vdrites cardinales. Le roi du Magadha, 
avec onze myriades d’auditeurs parmi la foule, fut convert! 
et elevd jusqu’au premier degre de sanctification, en meme 
temps que dix niille auditeurs firent confession de la foi en 
qualite de laiques. 

Le roi s’assit prfes du Maitre, et declara a celui-ci que 
les cinq esperances qu’il avait conques jadis comme prince, 
dtaient a ce moment complfetement rdalisdes. Sa premifere 
espdrance avait dtd d’Mre couronnd roi; la seconde, que 
le Buddha parfait visiterait son royaume; la troisi^me, 
qu’il rendrait visite au Seigneur; la quatriSme, que le Sei- 
gneur I’instruirait dans le Dharma; la cinquieme, qu’il ac- 
cepterait le Dharma du Seigneur. Ensuite, Bimbisdra con- 
fessa la foi, en repdtant jusqu’a trois fois la formula : « J’ai 
recours au Buddha ; j’ai recours au Dharma (Loi, Ordre) ; 

90 j’ai recours a la Communaute des Saints » *11 invita ensuite 
le Maitre a diner pour le lendemain, et partit, aprhs ravoir 
salud respectueusement. 

Le lendemain, de grand matin, les habitants de la capi- 
tale soi’tirenten foule, dans la direction duparc de Yashti- 
vana, pour voir le Tathagata. Bientdt le pare tout entier et 
une grande partie de la route furent remplis d’une multi- 
tude d’hommes, qui se pressaient pour jouir du spectacle 
splendide du Maitre tres puissant, vue dont ils ne pouvaient 
se rassasier. II etait a craindre que par suite de cette 
presse, le Buddha ne rdussit pas d se frayer un chemin h 
travers cette foule, et qu’il manqudt par consequent ce 
jour-lh son diner. Indra, le roi du ciel, en eut un pressen- 
timent en sentant que le sibge ou il dtait assis s’echauf- 
fait, et lorsque, par un effort de reflexion, il eut acquis la 

dans ce monde. Nous verrons plus tard quelle est ia position qu'occupe 
cette litterature en face de r6pop6e des classes aristocratiques. Le contenu 
de ce Jataka se trouYe cLez Hardy, M. of B. 492. 

2. Sahgha, coinmunautd, congregation, cierge, communaute des saints, 
Eglise. • 



LE BUDDHA 


99 


conYiction que ce danger existait en effet, il resolut dy 
obyier. ' II se transforma immddiatement en nn jenne eln- . 
diant, et, recitaiit des hymnes a la iouange du Boddha, 
de la Loi et de la Congregation, il parnt en presence du 
trfes puissant Maitre, et lui fraya un chemin a travers la 
foule qui lui entendait dire : 

« Le doinpte est avec ies domptes, 

Anciens porteurs de tresses, le deiivre 

Avecles delivres. Gelui qui brille comme un ornement d'or, 

Est totre a Mjagrha. » 

Le jenne dtudiant repdta deux fois ces vei’s, ayec cette 
modification qu’au lieu de <c le doiix avec les doiix » il dit 
« le liberd avec les liberes »,* puis « Femigre (du royaumc de 91 
Fobscuritd ; celui qui est arrivd a la fin de la nuit) avec les 
emigres ». Ensuite, ilchanta : 

«! ■ 

« Gelui qui a dix etats, dix forces, 

Qui connait dix cornmandements et est accompagne des Dix, 

Lui, le Seigneur, accompagne de dix centaines, 

Est entre a Riljagrha. » 

La foule, frappde par Fapparilion resplendissante dujeune 
etudiant dit : « D’ou celui-ci est-il venu et a qui appartien- 
drait-il ? » — - En entendant ceci, Fdtudiant chanta : 

« Lui, le Sage omniscient, ie doux, 

Le Buddha sans egal, 

Le Maitre souverainde la bonne conduite 

Dans rUiiivers — c’est de celui-la que je suis le servileur. » 

Aprds que le roi du Ciel eut frayd ainsi le cliemin au 
Maitre, celui-ci entra avec un cortege de 1,000 moines dans 
Rajagrlia. 

Ce fut a cette occasion que le roi Bimbisara fit a la Con- 
gregation dont le Buddha est le chef (visible), un don impor- 
tant, en pronon^ant ces paroles : 
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« Je ne pourrai me passer des Trois Joyaux Seigneur! 
je ne pourrai renoncer a visiter le Seigneur a tout propos, 
et comme le bois Yashtivana est situd trop loin et que le pare 
Venuvana ® se trouve plus prbs, je me propose de odder ce 
jardin de plaisance, qui me semble un sdjour convenable 
pour le Buddha. En acceptant ce don, le Seigneur me rendra 
un grand service. » 

Ensuite eut lieu le transfert solennel de la propridte : le 
I'oi prit un bassin d’or, rempli d’eau parfumde et versa, pour 
signifier qu’il donnait le jardin Venuvana au Buddha, Feau 
92 sur la main de celui-ci *. Pendant que le jardin dtait trans- 
fdrd ainsi, la terre trembla, en signe de ce quo la doctrine du 
Buddha avail pris racine. Aussi ce phdnomdne ne g’est-il 
jamais repdtd, dans Flnde, lors d’autres donations de terres 
a. I’Eglise, et de mSme a Ceylan, le phenomatie n’a eu lieu 
que lors de la prise de possession du Mahavihtira (e’est-a-dire 
Grand Monastbre). 

Aprbs que leMattre eut remercie le I'oi de sa donation, il 
serendit au jardin Venuvana, entoure de la congregation des 
moines. 


IS. — Conversion de Qariputra et de Maddgalyayana. 

Rencontre avec Maha-KIcyapa. 

Vers ce temps-la vivaient, pres de Rajagrha, deux moines, 
qui avaient les mbmes dons intellectuels, les mbmes gouts, co 
que Fun faisait, Fautre le faisait aussi, ils dtaient, en un mot, 
inseparables. Ils s’appelaient Qariputra et Maudgalyayana *, ot 

1. Triratna, trini e’est-a-dire le Buddha, la Loi et la Coagr%atiori 

(%lise). 

2, Pali : Velnvana, c'est-a-dire bois de bambous. 

1. Eiipali : Sariputta et Moggalldno. Le premier s’appelait r^ellement Upa- 
tishya, et fut appele (Jariptitra d’apres sa mere ; il est aussi coanii sous ie 
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s'etaient tons les deux attaches au professeiir Safijaya, ^ afin 

d’aiTiver a Fimmortalit^. 

II arriva une fois qoe Q^riputra vit passer le vencSrable 
Phre. A^vajit et qu’il lui entendit reciter la formule « 93 

clhammA hetuppabhma », etc. ^ En entendant ces paroles, 
Qariputra fut teilement frappe, qu’il atteignit an premier 
degrd de sauctificatiou. Immediatemeiit, il chercha sou 
compagnon Maudgalyayana, qui en le voyant venir de 
loin, s’&ria : « Comme tes sens sont rejouis! comme tu as 
Fair brillarit ! as-tu trouve Fimmortalite (ou : le breuvage 
d’immortalite ?) ». — « Oui », rdpondit ^ariputra joyeux, et 
il racouta ce qui 6tait arrive. G’est aiiisi que les yeux de 
Maudgalyayana, lui aussi, s’ouvrirent a la v^rite. 

Les deux moines resolureut d’aller voir le Buddha, 
accompagnds de leurs hombreux disciples, et ils inviterent 
dgalement Sanjaya a servir le Seigneur. Mais celui~ci refusa, 
et essaya mSme de detourner les deux compagnons de leur 
projet, en leur proposant de s’associer avec lui pour diriger 
en commun la communaute. Ses efforts echou&rent centre 
leur Constance; le sang chaud lui sortit de la bouclie; mais 
eux et les leurs se hMerent d’aller trouver le Buddha. Celui" ' 
ci, des qu’il les vit arriver de loin, dit a ses disciples : 

« Moines ! ces deux formeront le couple beni qui sera place 
a la tote de tons mes disciples. » Bref, Maudgalyayana reQut 
la dignite de Maitre au bout d’une semaine et Qariputra au 
bout de quinze jours. 

noin de Qaradvatiputra, et plus tard sous le surnom de Dharmasenapati, e'est-a- 
dire « Chef (hu Generalissime) de FOrdre (Loi) ». Le second, plus tard cele- 
bre sous le nom de Maudgalyayana le Grand, s'appelle aussi Koiita. On 
trouve plus de details sur leur bistoire anterieure chez Scliiefner, 2o.j, 

% Chez les Septentrionaux, Sahjayin. A son lit de mort, Upatisliya lui de- 
manda le breuvage de Fimmortalite, mais Sanjayin declare ne pas le posseder 
et le renvoya au Buddha; e’est du moins ce que raconte la biograpliie tibe- 
taine chez Schiefner, 2o6; comp. Hardy, 193. 

1. Nous traiterons plus loin (t. I, p. 283) de cette formule bouddhique bien 
connue. 
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Le nombre croissant des conversions finit par causer du 
m^contentement parmi les habitants du pays de Magadha, 
car ils craignaient que tous les jeunes gens de bonne famille 
n’entrassent en religion, tout homme qui devient moine 
94 dtant perdu pour sa famille. * Les disciples s’inquieterent de 
ces bavardages, mais le Maitre les tranquillisa en disant que 
toutes ces rumeurs ne dureraient pas plus longtemps qu’une 
semaine. C’est ce qui arriva 


Pendant le sejour du Seigneur dans le Bois des Bambous, 
il out une rencontre avec un certain Ka^yapa (connu plus 
tard sous le nom du « Grand Kdqyapa »), rencontre dont parle 
une des traditions Un certain brahmane, Nyagrodhaketu 
(c’est-a-dire « combte ou flambeau du banian »), demeurant au 
Village des Banians, eut un fils, Kaeyapa, qu’il maria, contre 
son gre, avec une jeune fille brahmanique de VaiQlili. Les 
dpoux habit&rent pendant vingt ans la m6me maison, sans 
avoir jamais commerce ensemble. Apres la mort de leurs 
parents, ils vendirent leurs biens et entrerent en religion. La 
femme se fit admettre dans la secte des religieux « qui vivent 
nus », sous la direction du Pfirana-Mgyapa son mari 
devint un disciple de Tath§,gata, et changea d’habit avec 
celui-ci. Au bout do neuf jours, il obtint la dignitd de Maitre. 
Le Seigneur I’appela le plus parfait de ceux qui joignent a 
I’indifference pour le monde un contentement purifie. 


1. Le biographe birman (chez Bigandet, I, 162) raconte que I’avancemeat 
rapide des deux nouveaux convertis, ainsi places au premier rang, excita ia 
jalousie des autres disciples, de sorte que quelques-uns s’oublierent jusqu'a 
parler de partiality. Le Buddha les reprimanda et rdvdla le fait que les deux 
nouveaux-venus avaient deja dans le passfi rendu les plus grands honneurs 
au Buddha de ce temps-la. 

2. Chez Sehiefner, 2S7. 

3. Nous retrouverons plus tard Pflrana-Kdcyapa dans notre recit, d’apres 
les sources du Midi aussi bien que celles du Nord, commeundes six chefs de 
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16. — Le, Buddha visite, sa ville natale. ■ : ■ ;'95 

PeEdant que le Tath^ata se trouvait encore a Venuvana, 
le roi Quddhodana apprit que son fils, apr5s avoir mentS, 
pendant six ans, une vie de penitence, dtait arrive a la 
sagesse supreme , et se tronvaitmaintenant dans le Bois des 
Bambons, prbs de Rajagrha. Immediatement, il appela un 
de ses courtisans et dit : « Je te prie d’aller, avec nne 
escorte de 1,000 hommes, a Rajagrha, et de dire en mon 
nom, a mon fils, que son pere ddsire le voir. » Le courtisan 
prit respectueusement sur lui Fexecution de Fordre royal, 
et partit, accompagne de son escorte, pour le lieu de sa des- 
tination. 

L’envoye fit son entree dans le convent, juste an moment 
ou le Maitre, assis au milieu de quatre groupes d’auditeurs, 
etait en train de prononcer un discours. Croyant quo Faccom- 
plissement de Fordre du roi pouvait Men souffrir quelque 
delai, le nouvel arrive se tint en dehors du cercie forme par 
FassembMe, afin d’ecouter le sermon, qui Fenthousiasma 
tellement qu’il se convertit, avec les 1,000 hommes de son 
escorte, et demanda a Mre re^u dans la congregation. Le 
Seigneur etendit la main en disant : « Venez, moines! « et 
au mfeme moment ils furent tons munis de pots a aumdnes 
et d’habits monastiques miraculeusenient produits et eurent 
Faspect de religieux ag^s, ayant d6ja cent ans d’ordination. 
Devenu Maitre, Fen voy€ de Quddhodana omit de communi- 
quer au Buddha le message dont il 6tait charge, les Saints 
ne s’inMressant plus aux choses de ce monde. 

Le roi Quddhodana, ne voyant pas revenir son ambassa- 
deiir etn’en recevant aucune nouvelJe, envoya un autre cour- 
tisan, avec la m6me mission. Il en fut de celui-ci comme de 
son pr<Sd<5cesseur. Le mfime fait se r^peta neuf fois. Le roi ne 
fut pas pen dtonne de ce qu’aucun de ses envoy es n’eut pris 
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la peine de lui envoyer de ses nouvelles, et reflechit inure- 
ment sur le choix qu’il ferait d’un nouvel ambassadeur. II 
pensa a Udtiyin, nommd aussi Kalod§,yin, car celui-ci jouis- 
96 sait de toute sa confiance *, et etait nd le mdme jour que le 
Bodhisatva, dont il avait, enfant, partage les jeux. Le roi 
lui park en ces termes : « Mon cher KModayin ! desirant 
voir mon fils, je lui ai envoye 9,000 personnes, mais aucune 
d’entre ellos n’est revenue, aucune ne s’est mdme donne la 
peine de m’envoyer de ses nouvelles. Je suis age, et il est 
dilScile de prevoir combien de temps j’aurai encore a vivre. 
Cependant, je ddsirerais voir mon fils avant ma mort. N’y 
aurait-il pas un nioyen de le voir? » — « Certainement, 
Sire », fut la reponse; « pourvu qu’il me soit permis d’entrer 
en religion ». — « Je te donne pleine liberte a cet egard, 
cher ami ; pourvu seulement que tu me donnes le moyen 
de voir mon fils. » 

L’envoye partit par Rajagrha, et arriva juste au moment 
ou le Maitre dtait en train de prdcher. La consequence 
fut qu’il atteignit, avec sa suite, le rang de Maitre, et fut 
admis dans la Congregation. 

Remarquons ici que le Maitre avait passe son premier 
temps de retraite, apres avoir attaint la dignitd de Buddha, a 
Rshipatana, pres de Bdnarbs, et qu’aprbs la saison des pluios 
il etait parti pour Uruvilvil. La il demeura trois mois ; apres 
avoir initie dans la doctrine les deux Kaqyapas, il en partit, 
escorte de 1,000 moines, et arriva le jour de la pleine lune de 
97 Pausha, ‘k Rajagrha, otiil resta deux mois. En tout, six mois 
s’etaient done ocoules depuis son depart de Benares, et farri- 
vde d’Udayin eut lieu sept ou huit jours avant la fin de 
I’hiver. Ace moment, e’est-a-dire lejour de la pleine lunede 
Phalguna % Ud4yin se dit en iui-m6me : Fhiver est passe et 
le printemps est arrive, la terre est couverte d’herbe verte, 
les bosquets sont en fleur et les routes sont facilement pra- 


1. L'tSpoque indiqu6e doit tomber vers le commenceiacnt de mars* 
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ticables. G’est maintenant qu’est venu pour le grand Maitrc 
le moment de visiter ses parents ». Rempli de cette pense'e, 
il alia vei’s le Seigneur et dit : 

Les arbres coBimencent a bourgeonaer, et pousserit, 

Apres avoir ete depouilles de feuillage, de aouvelies feuilles, 

Mciintenant que les (doux) ra^^ons du soleil brillent de nouveau sar eux. 
C’est maintenant, 6 Grand Heros, le temps des plaisirs. 

11 ae fait ni trop chaud, ni Irop froid, 

Les vivres ne sont pas trop rares, 

Et le sol est convert de I’berbe verte. 

G’est maintenant le temps, 6 grand Yoyant 1 

Ell rdcitant ces vers et d’aulres seniblables, il essaya 
d’amener le Maitre a rendre visite a sa famille et a la ville 
ou il 6tait M. Mais celui-ci demande : « Pourquoi, Udayin, 
me recommandez-vous ce voyage par de si belles paroles? » 
Uddyin repondit : « Parce que votre pere, le roi Qiiddho- 
dana, ddsire vous voir. » — « C’est bien, Udayin, j’irai voir 
nies parents. Dis a la congregation des moines qu’ils ont h 
se preparer pour le voyage ». Ce qui fiit fait. 

Avec une suite de dix mille jeunes gens du pays d’Auga 
et du royaume de Magadha et d'un nombre egal de personnes 
de Kapilavastu, done en tout de vingt mille moines tous 98 
purifies du virus du peche, le Seigneur partit de Rajagrlia. 
Chaque jour il parcourait seulement la distance d’une iieue, 
et comme la distance de Rajagrlia a Kapilavastu est de . 
60 lieiies, il devait arriver, en s’avan^ant ainsi ientement, 
au bout de deux mois au but de son voyage L L^Ancien 
Udayin comprit qull dtait de son devoir d’avertir le roi qua 
le Seigneur avail commence le voyage, et il prit par con- 
S(k|uent son vol a travers les airs, de sorte qii’il se trouva 
subitement a la cour du roi. Quddhodana fut tres lieureux de 
voir FAncienVle fit placer sur un siege magniliqiie, et rem- 

1. Entre le milieu de Pbalguna et le milieu de Yaicakha, le Jour de la nais- 
sance d u Bodhisatva, il y a uu intervalle de depx mois . 
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plit son pot a aumones de la nourriture la plus exquise. 
Uddyin se leva Dependant et se prepara a partir, et lorsque 
le roi I’invita a rester assis afin de prendre son repas, il rdpon- 
dit qu’il ne voulait pas manger avant d’avoir etd d’abord 
chez le Maitre. « Oti est done le Maitre? » demanda le roi. 
— « II a enti’epris le voyage avec une suite de 20,000 moines, 
afm de venirvous voir, 6 Roi! » En entendant cela, Quddho- 
dana s’dcria joyeux ; « Allons^ prenez d’abord votre repas, 
et apportez ensuite d’ici sa nourriture quotidienne a mon 
fils, tant qu’il sera en voyage. » L’Ancien approuva cette 
idde. Le roi servit alors a manger a Son Eminence, remplit 
de nourriture exquise un plat, qu’il avait d’abord purifid 
avec une poudre odoriferante, et le donna en disant ; 
« Prdsentez ceci au Tathagata ». Alors le Vdndrable jeta, 
a la vue de tons, le plat en fair et vola lui-mdme a travers 
les airs, vers le Maitre auquel il donna la nourriture ainsi 
obtenue. Le Buddha la mangea 

La mdme sedne se repdta chaque jour ; k mesure que le 
Maitre se rapprochait de Kapilavastu, Ud^yin, qui s’y prd- 
sentait rdgulierement St I’heure du diner, sut prdvenir toute 
la cour de plus en plus en faveur du Buddha, en faisant des 
99 rdcits dans lesquels il ddpeignait les vertus de celui-ci *. 
C’est pourquoi le Seigneur ddclara a son escorte que Kdlo- 
ddyin excellait sur tous ses autres disciples par sa force de 
conviction qui gagnait les cceurs . 

Cependant le Seigneur dtait arrivd h la ville. Les Qakyas, 
en vue de la venue prochaine du membre le plus illustre de 
leur famille, rdunirent une assemblde, afin de ddlibdrer sur 
le meilleur moyen de le recevoir brillamment. Aprbs avoir 
confdrd, ils resolurent de le recevoir dans le jardin des Ba- 
nians, pare particulierement charmant. C’est lb qu’on fit, 

2. Nous savons que le Buddiia, vers ce moment de TannC'e, a Besoin d'unc 
bonne nourriture, afin de pouvoir reprendre ses forces. Ce ne fut pas la pre- 
miere fois qu’il mangea a cette epoque ; iil’avait fait egaiement ranneepre- 
c^dente, apres ^tre tomb6 d’Cpuisement* 



LE BDDDHA 


107 


en effet, tous les preparatifs pour une reception convenable ; 
et pendant qu’ils se mettaient en route, des fleurs et des 
parfums a la main, pour aller li sa rencontre, ils envoybrent 
en avant de petits gardens et de petites filles de la bour- 
geoisie, habilles d’une fagon ravissante; aprfes venaient les 
petits princes et les petites princesses, et enfinvenaient les 
personnes plus %des, afin de le recevoir avec les hommages 
ordinaires et le conduire ainsi au jardinde plaisance. Arrivd 
la, le Seigneur prit place sur le siege de Buddha qui lui avait 
dtdoffert, entoure des 20,000 disciples, tous purifids du virus 
du pechd. 

Les Qakyas, orgueilleux, mfime incorrigiblement orgueil- 
leux, penserent : « Le Prince Siddhftrtha est plus jeune 
qu’aucun de nous, dont il est le neveu, le fils ou le petit- 
fils. » C’est pourquoi ils dirent aux petits princes ; « Faites 
votre humble rdverence ; alors nous irons nous asseoir der- 
ri^re vous. » Le Seigneur, qui pdndtrait leur intention, 
pensa ; « Si mes parents ne veulent pas me rendre hommage, 
je leur apprendrai h, le faire », etk I’aide de sa science sur- 
naturelle ii s’eleva en Fair, et secoua sur leurs tStes 
la poussiere de ses pieds. Le roi ^uddhodana, voyant ce 
miracle, dit : « Seigneur, lorsque le jour de votre naissance 
vous futes porte chez Devala le JNfoir, afin de le saluer, et 
que vous posates a cette occasion vos pieds sur la t6te du 
brahmane *, je me suis, en voyant cela, prosternd jusqu’a dOO 
terre. Ce fut mon premier hommage. Et le jour de la ftte 
du labourage, lorsque je vis que Fombre de VaThre-Jambu, 
sous lequel vous dtiez couchd sur votre lit de parade, ne 
changeait pas de direction, je me suis prosterne devant vos 
pieds. Ce fut mon second hommage. Maintenant que je 
vois un miracle comme je n’en ai jamais vu, je me pros- 
terne de nouveau devant vos pieds. C’est mon troisieme 
hommage. » Dfes que le roi eut rendu hommage au Buddha, 
aucun des (Jakyas ne put dviter de s’incliner devant le Sei- 
gneur : tous se prosternbrent. 
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AprSs que le Buddha eut ainsi appris a ses parents plus 
%ds a s’incliner devan t lui, il descendit des airs et alia s’as- 
seoir sur le si^-e qui lui ^tait reserve. Alors les parents s’as- 
sirent, eux aussi, et attendirent avec impatience ce qui allait 
arriver. Et voici que subitement d’un grand nuage vint a 
tomber une pluie de roses, dont I’ondee couleur de roses 
descendait en bruissant, ne mouillant que ceux qu’elle clioi- 
sissait, tandis qu’aucune goutte ne descendait sur ceux que 
Feau ne voulait pas mouiller. En voyant ce spectacle, tons 
s’dcrierent, pleins de stupefaction : « Comme c’est dtrange ! 
comme c’est miraculeux ! » Mais le Seigneur dit : « Ce n’est 
pas la premibre fois qu’une pluie de roses descend devant 
moi sur le groupe de mes parents ; le m6me fait s’est deja 
prdsente une fois » ; et a ce propos, il raconta une histoire 
du temps ou il demeurait sur la terre sous le nom du roi 
Vi^vantara. L’allocution finie, tous les parents s’eloignbrent, 
apres s’6tre inclin(5s humblement, sans cependant qu’un seul 
des princes ou des grands du royaume eut la politesse de 
dire : « Venez demain mendier chez nous un repas. » 

Le lendemain, le Seigneur entra dans la ville avec les 
20,000 moines, afin de mendier la nourriture quotidienne. 
Personne ne se montra pour Finviter ou remplir le pot a au- 
mdnes. Le Seigneur, avant m6me de franchir la porte de 
la ville, refldchit sur la fa^on dont les Buddhas anterieurs 
avaient eu Fhabitude de mendier leur nourriture dans la 
ville oil ils dtaient n6s : il se demanda s'ils cherchaient 
d’abord les maisons des riches ou bien s’ils s’arrfitaient devant 
toutes les maisons, a mesure qu’ils passaient devant. Comme 
il ne pouvait se rappeler aucun exemple * qu’un seul Buddha 
eht jamais mendie d’aprbs un choix arbitraire fait d’avance, 
il rdsolut de se conformer h la coutume et a la tradition et 
d’avoir soin que ses disciples, plus tard, Assent de mSmo 
que lui, en ce moment, quand il s’ agirait d’aller recueillir 
des dons charitables. Il commenqa done a mendier devant 
la premiere maisoii qu’il cut devant lui en entrant dans la 



LE BUDDHA 


109 


ville, et il alia ainsi r^uli^rement de maison en maison. 

Des que lanouvelle se rdpandit que le Prince Siddhurtha 
faisait sa tournee on moine mendiant, le peuple monta aux 
etages superieurs des hauls palais, afin de contempler ce 
spectacle extraordinaire par les fenStres ouvertes. La mSre 
de Mhula apprit, elle aussi, ce qui se passait, et pensa ; 

« Mon dpoux, quijadis passait a travers cette foule en ¥oi- 
tures d’or, entoure d’une pompe royale, va maintenant, 
les cheveux et la barbe ras6s, revfetu d’un habit de moine de 
Gouleur jaune, un pot a aumdnes a la main, mendier sa 
nourriture. Comme il doit Sire beau maintenant! » De'si- 
reuse de jouir de ce spectacle charmant, elle ouvrit la 
fenStre, et vit la le Seigneur, qui illuminait les rues de 
la ville de la splendeur multicolore de son corps et brillait 
dans sa majeste incomparable de Buddha, encore agrandie 
par la gloire qui I’entourait, relevee par les quatrc-vingts 
signes secondaires et manifestee encore plus magnifique- 
ment par les trente-deux signes principaux. Ravie de ce 
spectacle, la princesse chanta la louange du Lion hdroique : 

« Lumineuse, sombre, douce et bouclee est la chevelure, 

Immacule, pur comme le soleil est le signe du front, 

Haut et long A proportion est le nez delicatement forme 
Du Lion beroique, que recouvre un reseaude rayons. » 

* Des que la princesse eut fini de rdciter son hymne de 102 
louanges, elle alia dire au roi que son fils, v6tu en moine, 
mendiait sa nourriture. Profondement emu, Luddhodana, 
aprSs s’fitre rev6tu de son manteau, sortit aussi vite que 
possible, afin de rencontrer le Seigneur. Venn en pr&ence 
de celui-ci, il dit : « Pourquoi me couvrez-vous de honte ? 
Qu’avez-vous besoinde mendier votre nourriture? Pourquoi 
ne dites-vous pas a tous ces moines qu’ils pourront obtenir 
sans peine de la nourriture ? » — « Parce que ma rbgle de 
conduite Fexige ainsi, puissant prince ! » fut la rdponse. — 

« Mais, reprit le roi, notre race est une noble race de che- 
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valiers ^ qui n'a jamais produit im mendiant. » — <c Oai, 
roi ; VOS ancStres fureat une serie de princes, mais les miens, 
line longue lignee de Buddhas, depuis Dipankara (c/est-a- 
dire Faiseiir de lumiere)j’usqu’a Kagyapa (c’est-a-dire Cr6- 
puscule), et tons, ainsi que les innombrables autres Buddhas 
d’une epoque encore ant^rieure out passe leur vie en errant 
comme moines mendiants ». Ainsi parla le Buddha, et au 
beau milieu de la rue il entonna ce couplet : 

Qu’on soit eveille, non n^ligent, 

Qu’on marche toujours dansle chemin dela vertu. 

II dort tranquille, celui dont la vie est vertueuse 
Dans ce monde et dans Fautre. » 

Et aussitot, le roi obtint les privileges attaches au premier 
degre de sanctification. Ensuite, le Buddha dit : 

« Qu’on pratique de la vraie maniere, 

Non de la fausse, la vertu. 

II dort tranquille, celui dont la vie est vertueuse, 

Dans ce monde et dans Fautre. » 

* Des que le roi eut entendu cette stance, il obtint les 
privileges attaches au second degrd de sanctification K Apres 
avoir entendu Fhistoire de Dharmapala, racontee par le Bud- 
dha, le I'oi fut mis en jouissance du troisi^me degrd, celui 
d’Anagamin Plus tard au moment de sa mort, lorsqu’i! 
elait couchd sur son lit de parade sous le parasol blanc, il 

i. La couleur des Kshatriyas est le rouge, dans le langage symboliqiie ia 
couieur de la passion ; signifie : « couleur » et « affection, passion »; 
rakta «. colorie, couleur de sang » et « 6mu, sali »; rajas a passion w et 
« salet6 M. La couleur des brabmanes est le blanc, la blanche innocence. 

1, Le terme employe c'est-a-dire d’apres le systeme dogiria- 

tiqiie: un personnage qui n’a plus qu’une fois a revenir sur la terre, avant 
d’etre mur pour le Nirvdna. / 

2. G’est-a-dire de quelqu’un qui ne revient jamais ou n’a pas besoin de reve- 
nir. Latheologie des Bouddhistes entend par ce terme un personnage qui ne 
vient plus sur la terre, mais dans un des cieux supremes, oil il doit se pre- 
parer au Nirvana. 
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obtint le degr(5 de Maitre, sans avoir eu besoin de vivre en 
ermite ou de se plongerdans des meditations rndtaphysiques. 
An moment actuel de notre recit, le roi obtint les privileges 
d’un saint de premiere classe, et conduisit en cette quality le 
Seigneur et sa suite vers le palais, ou il les r^gala de mets de 
dilFerentes sortes. 

Le repas fini, toutes les dames prdsentes au palais, vin- 
rent saluer respectueusement le Seigneur. Seule, la mere 
de Rahula ne vint pas; sourdeaux objurgations de son entou- 
rage, qui I’exhortait a. aller voir son mari, elle resta dans 
sa chambre car, disait-elle, « si je suis assez vertueuse pour 
mdriter cet honneur, mon mari viendra de lui-mSmc me 
voir, etalors jele saluerai respectueusement ». Le Seigneur, 
en efFet, donna au roi son pot a aum6nes et, accompagne de 
ses deux disciples les plus considerables il se rendit au bou- 
doir de la princesse, ou il se plaga sur le siege qu’on lui indi- 
qua. Immddiatement la princesse se prosterna devant lui, 
jeta ses bras autourde ses chevilles, mit satfete sur ses pieds 
et lui rendit ainsi pleinement hommage. Le roi “ raconta 
alors comment le respect et Famour de la pi-incesse a I’dgard 
du Seigneur avaient redouble dbs qu’elle Favait vu se pro- 
mener, v6tu en moine. « Dbs qu’elle entendit * que vous por- 10 
tiez des vStements jaunes, elle s’est habillee de mfime ; dbs 
qu’elle apprit que vous ne preniez qu’un repas par jour, elle 
a suivi cet exemple ; puisque vous avez renoncFj S. un grand 
lit, elle ne dort, elle aussi, que sur un simple banc; comme 
vous avez rejetd les parfums, les guhiandes, etc., elle a fait 
de mdme. Si grande, Seigneur, est la vertu de ma bru ! » 

■ « Que cela ne vous etonne pas », reprit le Buddha, « si la 
princesse, sous votre surveillance, maintenant que sa science 
est parfaitement murie, sait conserver son honneur; car, 
ddj&, dans le passd, lorsqu’elle errait sans surveillance au 
pied de la montagne, et que sa science n’dtait pas encore 

3. Qui etait venu aussi, pour porter le pot a mmdnm. 
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compl^tement developp^e, elle a su prendre garde it soi ». 
Puis il raconta Fhistoire du Kinnara Gandra; sur quoi il se 
leva et partit. 

Le lendemain, le fils du roi, Nanda, devail cdlebrer trois 
fetes solennelles ; « 11 serait nomme successeur au trdne et 
co-regent, occuperait une maison a lui et se marierait «. 
Pendant qu’on travaillait activement aux prdparatifs de ces 
fetes, le Buddha alia trouver le prince, le pria de tenir son 
pot a aumdnes, et I’amena h enti’er en religion ; apifes quoi, 
il le consacra et I’emniena avec lui. Lorsque la fianc(5e du 
prince, Janapada-kalydni *, vit partir le prince, elle le sui- 
vit ardemment des yeux, et dit ; « Mon fiancd reviendra 
cependant bientdt? » Nanda entendit ces paroles, mais il 
n’eut pas le courage de dire au Seigneur ; « Prenez le pot 
a aumones », et le suivit au couvent. il fut ainsi malgre 
lui consacre moine par le Seigneur. C’est ainsi que le Bud- 
dha, le troisi^me jour aprbs son retour a Kapilavastu, obli- 
gea Nanda a se faire moine. 

lOo * Apres une semaine, la mbre de Rdhula, aprbs avoir 
elegamment attife son fils, I’envoya voir le Seigneur. « Fais 
attention, mon cher enfant ! » dit-elle ; « ce moine d’une 
couleur doree, aussi beau qu’un habitant du ciel supreme et 
qui vit entoure de 20,000 moines, est ton pbre. Il possddait 
autrefois de grands tresors, mais apres qu’il nous eut aban- 
donnes nous ne les avons plus revus ; va vers lui et demande 
lui ta part d’hdritage en lui disant ; Pere, je suis votre fils ; 
quand je serai couronnd, je deviendrai un maitre du monde ^ ; 

1. Cest-a-dii’e « la beauts du pays ». Daus la biographie tibetaine, 265, ellp 
sappelle Sundarika (e’est-a-dire « la belle jeiine fiUe »). Ce noiii cst analogue 
a celui de Sundari-nandcl ; elle dtait la plus Jolie fille du pays apres Yaco- 
dhara; plus tard elle devint religieuse. Son histoire est vdiconito^ Paramallha 
Dipajii^ 80 ss. et Dkcmimap. Zii ss, elle est appelee Rupananda {« belle 
Nanda »).Elle est dite soeur du Buddha. Comp. ci~dessousp. 122. 

1. D’apres Fautre forme du mythe, Rahula obtient reellement sapai't de la 
boisson qui donne rimmortalitd. 

2. Etymologiquement ; « Tournant dans un cercle, rond comme im cercle ». 
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c’est pourquoi j’aurai besoin d’argent ; donnez moi de Far- 
gent, car un fils a droit aux biens de son pere ». 

Le jeune prince alia voir le Buddha et fut tres heureux 
lorsqu’il fut regu par son p5re avec bienveillance. « Ton 
ombre est agr^able, moine «, dit-il, et continua a bavarder 
ainsi, comme le fait un enfant de cet ige. 

Sur ces entrefaites, le Seigneur avait termine son repas ; 
apres avoir prononc«S sa pribre, il se leva et s’en alia. Mais 
Rahula le suivit, criant toujours : « Moine, donne-moi mon 
heritage ! » Le Maitre le laissa faire, et la suite ne put pas 
non plus amener le petit gargon a rebrousser chemin, 
de sorte qu’il finit par arriver avec son pere dans le pare. 
Alors le Buddha se dit en lui-mbme : « Le bien que cet enfant 
demande h son pbre est incertain et perissable. Je dois lui 
communiquer plut6t le trbsor des Sept Joyaux ‘ et le mettre 
en possession d’un heritage supra-terrestre.» Immediatement, 
il appela le venerable Qbriputra et lui ordonna de consacrer 
Rahula comme moine. 

Le roi Quddhodana fut extrbmement mecontent de cet 
acte*. Comme ilne pouvait I’approuver, il manifesta son sen- 106 
timent a cet egard au Buddha, et pria celui-ci de vouloir bien 
prescrire qu’a Favenir les saints ne pourraient faire entrer 
un fils dans leur ordrp sans la permission des parents. Le Sei- 
gneur acquiesga hce ddsir. 

Le lendemain, le Seigneur dejeuna chez son pere, en 
presence de Quddhodana, qui lui raconta comment, au 
moment de la pdnitence de son fils, un ange dtait venu le 
trouver, lui, Quddhodana, pour lui dire que son fils dtait 
mort, et comment il avait refusb d’ajouter foi b cette nou- 
velle, dtant bien convaincu que le Bodhisattva ne mourrait 

3. D'apr^s ia tradition des Meridionaux, il etaifc alors age de sept ans; d’apres 
celle des Septentrionaux, il aurait dte age d’un an; cependant la visite de son 
pere a sa patrie est place dans la septieine aniiee de iaMaitrise {Tib. Leb. 26a). 

4. Ge tresorse compose, d’apres le systeme dogmatique, des sept vertus : foi, 
moralite, modestie, pudeur, docilite, esprit de sacrifice et sagesse. 
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pas avant d’avoir obtenu la sagesse supreme. Alors ie Sei- 
gneur dit : « Ce n’est pas dtonnant si vous avez refusd d’y 
ajouter foi, car jadis vous refusEltes d’ajouter foi a la nou- 
velle que votre fils (5tait mort, bien qu’on vous efit montre 
ses ossements ; » et a ce propos, il raconta I’histoire de 
Mahd-Dharmapala, qui s’etait passde dans une de ses 
existences antdrieures. 

Le recit terming, le roi obtint les privileges attaches a 
I’dtat d’Anagamin ou saint du troisieme degrd \ Des que le 
Buddha eut' confirme son pbre dans la jouissance des trois 
dignites, il retourna avec sa congregation de moines a Raja- 
grha, et s’dtablit la dans le Parc Froid 

17. — Histoire d’Anathapindika. 

Du temps ofi le Buddha de’meurait dans le Parc Froid, un 
riche bourgeois de Qravasti, Sudatta, surnomme Andthapin- 
107 dika ® *, arriva a Rsljagrha avec une caravane de 500 chariots 
charges de marchandises, et alia loger dans la maison d’un 
de ses amis, un maitre de corporation Chez celui-ci il ap- 
prit qu’un Buddha venait de paraitre, ce qui fit naitre chez 
lui le desir de voir le Seigneur. De grand matin, il partit, et 
eut le privilege d’Mre admis chez le Maitre, malgrd I’heure 
matinale, car la porte lui futouverte par une puissance sur- 
naturclle. Sudatta fut reconfortdparun sermon et obtint les 
privileges de debutant dans la voie de la sanctification. Le 

1. Nous avons d^ja mentionn^ce fait plus haut, en passant. 

2. (ina-Yana; d’apres la source tib^taine de Schiefner, 258, c’etait un cime- 
tiere; par pK'onasme, on dit <Jitavana-cmacana, dans Bivydmddna^ 264. 

3. Les Bouddhistes expliquent ce noni comnie « donneur d'anmdnes aceiix 
qni sontdans ie hesoin ». ^s Septentrionaux ont change le nom en Anatha- 
pindada ; Faiitre forme ne ieur est pas tout a fait inconnue. 

1. Par « maitre de corporation » les Indiens entendaient d’ordinaire le chef 
d'une societe commerciale ou d’une importante maison de commerce. Anjour- 
d'hui encore, le mot designe chess eux un commercant considerable. 
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lendemain, il fit a I’Eglise, dontle Buddha est le chef, une 
magnifique donation, et retouma a Qravasti, apr^s avoir re^u 
du Maitre la promesse que celui-ci viendrait Fy rejoindre. 

En route, le riche bourgeois depensa des sommes dnormes, 
et fit construire a chaque lieue de distance — la distance 
to tale de Rajagrha a Qrdvasti est de lieues — des abris 
(pour les moines). Pr&s de la ville elle-mSme, il acheta 
le pare Jeta-vana, appeld ainsi d’apres le propridtaire, le 
prince Jeta. Pour cet achat il ddpensa des charretdes de 
pidees d’or, car la condition stipulde dtait qu’il achdteraitle 
jardin en lecouvrant tout entier d’or, jusqu’aux extrdmitds. 

Un petit carrd seulementne fut pas convert, mais le prince 
fut assez gdndreux pour en faire don a I’acheteur 

Sur le sol ainsi achetd, An^ithapindiha fit eriger un nou- 
veau batiment *, au milieu duquel il fit faire un appartement 108 
pour le tout-puissant Maitre. Autour de cet appartement, il 
fit construire des demeures spdciales pour les quatre-vingts 
Anciens les plus considerables, et pour les autres des abris 
tels que pavilions, rdfectoires, dortoirs, etc. et aussi des 
dtangs et des promenades. 

Aprds avoir construit, en ddpensant 180 millions, un beau 
couvent, dans un site charmant, il envoya un messager, 
priant le Maitre de venir le rejoindre. Le Seigneur accepta 
cette invitation, quitta Rd,Jagrha, accompagne d’un grand 
nombre de disciples, et arriva par petites journdes b Qravasti. 

Legendreux marchand avait, en attendant, fait ses prdpa- 
ratifs pour la consecration du couvent, etle jour oil le Tathb- 
gata devait faire son entrde dansle Jetavana, il envoya son 

2, Nous avons suivi ici partxellenient l^Cullarngga^ 6, 4, Dans riiitroduction 
au .Mtofe on clonne comme somme d'achat 48 dizaines de millions de pitk.es 
d’or. On trouve une representation de cet achat sur une des sculptures du 
Stupa de Bharhut (voir Touvrage du g^n^ral Cunningham, Sixt-pa of Bharhut 
pianche XXVIII), qui datent du in® siMe avant notre ere. La souscrip- 
tion de la sculpture porte : Jetavana Anddhapediko deli kotisaxithatena ketd^ 
e’est-a-dire : « A. donne le Jetavana, apr^s Tavoir achete en le couvrant de 
kotL^ » (dizaines de millions), ou« d'un » (une dizainede millions). 
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fils, en habits de f6te, avec 500 autres jeunes gargons, egale- 
ment en habits de ftte, portant 500 drapeaux de toutes cou- 
leurs, pour aller a la rencontre du Maitre. Apres eux venaient 
Subhadhfi la grande et Subhadhd la petite, les deux tilles du 
marchand, avec 500 jeunes filles, qui portaient des vases 
pleins. Ensuite venait la femme du marchand, en habit 
de cdremonie, avec 500 malrones de bonne maison, portant 
des plats. Tout a fait li la fin venait le grand commerqant 
lui-m6me, en habits neufs, entourd de 500 autres commer- 
cants considdrables, dgalement eh habits neufs, afin d’aller 
a la rencontre du Seigneur. Precedd de toute cette pro- 
cession de laiques et entourd d’une grande foule de moines, 
le Seigneur s’avanqait, baignant, gr§,ce a la lumiere qui 
sortait de lui, les bosquets d’arbres comme d’une teinte 
rougeatre d’or liquide ; et c’est ainsi qu’il fit, avec un 
immense effet rnagique, comme tons les Buddhas savent en 
produire, et avec une incomparable splendeur de Buddha, 
son entree dans le convent de Jetavana. Ensuite, Ana- 
thapindika lui demanda : « Eh bien, comment disposerai-je 
du couvent? » — « Donne ce convent h la Gongrdgation 
prdsente et future », dit le Maitre. — « C’est bien », dit le 
grand marchand, et aprds avoir pris une aiguiere en or et 
avoir verse I’eau sur la main du Maitre, il fit la donation en 
prononQant ces paroles : « Je donne ce couvent de Jetavana, 
a la Congregation universelle, presente et future, dont le 
109 Buddha est le chef*. » Le Maitre accepts le couvent, en 
remerciant, et pronon^a quelques vers pour en celdbrer les 
vertus : 

II protege centre le froid et la clialeur, 

Et aussi centre les animaux nuisibles. 

Centre les animaux rampants etles moustiques, 

Centre I’aprete du temps et la pluie ; 

II arrSte en outre le vent violent, 

Et aussi la'chaleur torride du soleil. 

C’est un abri et un sdjour tranquille 
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Pour y rever et mediter profond^ment ; 

Le don d’ua convent a FEglise 
A ete parfcicnlierement recommande par le Buddha. 

G’est pourquoi nn homme sense, 

Qui fait attention ^ ses propres inter^ts, 

Bolt cons truire de heanx convents, 

Oh il fait demenrer de savants (moines), 

II leur donne d naanger et a boire, 

Des vMements, des endroits pour se coucher el s'asseoir 
— S’iissontorthodoxesl — 

Bans nn esprit pur. 

IIs ini prdchent alors le Dharma 
Qui ciiasse tons les maux. 

Celui qui reconnait le Dharma sur la terre. 

Finit, delivre de ses pecbes, par arriver an Nirvdna G 

Le lendemaixi commencerent les ffetes qii’Anathapindika 
fit cdldbrer en honneiir de la consecration du convent. La 
fMe qui eut lieu lors de la consecration du batiment magni- 
fique construit par Yiqakhd ^ fut terniinde en quatre mois, 
mais les fetes lors de la consecration du convent cFAnatha- 
pinclika ne durerent pas moins de neuf mois. Les frais de ces 
fetes s’eleverent de nouveau k 180 millions, de sorte qu’Ana- 
thapindika a depense en tout pour le convent 540 millions ^ 110 
Jadis, du temps du Buddha Vipagyin, un marchand enrichi, 
nommd Punarvasii-Mitra, avait fait construire, luiaussi, sur 
le mhme terrain, qu’il avait achete en le coiivrant de dalles 
d’or, un convent qui s’dtendait a une lieue de distance. Le 
mhme fait remarquable se repeta sous cinq autres Bud- 
dhas A : un riche marchand eut le mdrite d’acheter pour 

1. Les mots « recommande par le Buddha » nous permettent de supposer 
que ces vers sont un peu plus r^‘cents que Forigine de la secte. Nous devons 
cependant reconnaitre quits sont tres bouddhiques, quant a I’esprit et a 
la forme.. : 

"2'. 'Voir ..riiistoire qui suit. ^ . . 

i. A savoir ; Cikhin, Yicvahhu, Krakucchanda, Konagamana et Kacyapa. 

Les cinq commercants gen^^reux dont les noms mMtent de passer a la pos- 
sont : Crivrddha, Svastika, Acyuta, Ugra et Sumahgala. 
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chacun. d’eux du terrain des conditions semblables et 
d’y bdtir un convent, Le terrain achete par An4thapindika 
couvrait 8 karishas^; ce mfeme terrain est inseparable de 
tons les Buddhas. 

» 

18. — Histoire de ViqAkhI. 

A cette ^poque r%nait a Qrftvasti et sur tout le royaume 
de Kogala le roi Prasenajit. Dans cette ville vivait un mar- 
chand, nomme Mrgdra Celui-ci avait un fils, Purnavar- 
dhana qui etait d^ja arrive a I’^ge ou Ton se marie, niais 
ne voulait pas se marier, h moins qu’il ne put trouver une 
femme poss^dant cinq signes qu’il exigeait. 

Les parents du jeune homme, qui desiraient fort le voir 
marid, envoydrent cinq brahmanes, qui devaient chercher 
111 dans rinde entiere * une jeune fille ayant les cinq signes 
requis. Aprds beaucoup de recherches vaines, les brahmanes 
flnirent par trouver h Sfiketa une jeune fille qui possedait les 
signes, et qui dtait, en outre, intelligente et modeste. C’dtait 
VigakhtL, la fille du riche Dhananjaya *. Les Brahmanes 
demanddrent sa main pour Purnavardhana, et obtinrent 
Pautorisation du phre de la jeune fille, sur quoi ils retour- 

2. Le premier des cinq acheteurs couvrit le terrain de socs de charrue en 
or; le second, de pieds d’(516phant en or; le troisieme, de dalles en or, le 
quatriiime, de tortues en or; le cinquieme de dalles en or, 

3. Mesure de terrain de grandeur inconnue. Bans le Bictionnaire pali de 
Childers nous trouvons que 1 Karisha = 4 Ammana (sansc. armam); mais 
sous ammana on dit que 1 Karisha =1/4 Ammana. 

4. Pdli ; Migara. C’est a tort que la biograpMe tib^taine a la forme Mrga- 
dhana; la forme vraie se trouve entre autres Divydvaddna, 44^; 11 ; 

Nous donnons une partie du r^cit d'aprds Schiefner, 270; Hardy, 

M. ofB. 22i}^Dhammap. 2BQ Mahd-Vagga, viii, 15. 

5. Chez Schiefner, passage Git6, ie nom est ¥icakha. 

1. Chez Schiefner (passage cit^) elle est la fille de Balamitra et la petite fille 
d^Aranemi (circonfSrence de la roue, c’est-4-dire orbite soiaire). La famille 
etait originaire de Bhaddiya dans le pays des Angas, ofi ^tait nee Vicakha. 
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Eferent joyeiir tx Qramstl et commum a Mrgara le 

r^sultat de leurs efforts, 

Sur la demaEde axpresse du p^re de Vi§akha le mariage 
n’eut lieu qu'apres quatre mois revoliis, mais alors k cere- 
monie se passa avec uue splendeur extraordinaire. La mariee 
etait ornee avec un luxe particuiier, a telles enseignes qu’on 
ne connait que deux autres femmes qui aient porte les mernes 
bijoux que ViQakh^ le jour de son mariage ^ 

iluelque temps apr5s le mariage de Vigakha, il arriva 
quun jour son beau-pere Mrgara, partisan de la sccte jai- 
nique des Moines Nus, Fin vita a Faccompagner au sane- 
tuaire des moines qu’il venerait. Elle accepta volontiers 
cette invitatioil, s’habilla proprement, ainsi qu'il convient, 
et accompagna son beau-pere. Mais on voyant les moines 
nus, elle fut extremement scandalisee et demanda a son 
beau-p^re pourquoi il Favait amenee en un pareil endroit 
Les moines nus entendirent sa question et dirent a Mrgara : 

« Votre bru est certainement du parti du nioine Gautama. 
Pourquoi avez-vous choisi pour votre fils une femme de 
cette sorte? » Ils prononcerent ces paroles et d’autres en- 
core, afm d’exciter Mrgara centre sa belle-fille, mais il ex- 
cusa sa conduite, disant qu’elle dtait encore tres jeune. 

En effet, Vi^fikha etait attachee au Buddha, e'est pourquoi 
elle declara a son beau-pere qu’elle ne continuerait a demeu- 
rer cliez lui qu'a la condition qu’il lui donnerait la permis- 
sion d’assister au sermon du Buddha, * Il consentit a ce 112 
qu’elle demandait. Bientdt aprds, elle invita le Maitre a 
venir diner cliez elle avec ses disciples. Lorsque les chefs 
des secies lieretiques apprirent cette nouvelle, ils furent in- 
quiets, ear ils comprenaient bien que si Mrgara vbyait le 
Seigneur dans toute sa splendeur, ils ne sembleraient, eux, 

2. Ces deux sent : Sujdta que nous connaissons d^Ja (ce fut elle qui donna, 
vers la pleine-lune de Vaicakha, un plat d^or au Bodhisattva) et la temme de 
Bandhula, 
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compares h. lui, que des singes *. Ils firent croire a Mrgara 
qu’il ne lui dtait pas permis de contemplerla personne du 
moine Gautama, et que, s’il voulait absolument Tentendre 
prScher, il devait se bander les yeux. 

Le Seigneur, qui savait tout ce qui se passait et aussi 
que Mrgara dtait mtir pour I’acceptation du Dharma, resolut 
de le prendre dans ses filets, et quand Mrgara, les yeux 
bandds, dcouta la predication de la Juoi, il s’arracha le ban- 
deau, et ses yeux virent la splendeur du Maitre. G’est 
ainsi que ViQakh^ fut la cause que son beau-pere se con- 
vertit au Buddha, et c’est pourquoi elle fut appelee la mere 
de Mrgara. 

L’attachement que Vi^tikha avait pour le Seigneur, se 
manifesta par toutes sortes de services et de dons. Aussi 
bien, deja dans une existence passee, elle s’dtait montrde 
dgalement serviable et gdndreuse. Pour la Congregation, elle 
fit dtablir a grands frais un bdliment magnifique, connu sous 
le nom de Pfirvfirama (c’est-a-dire Jardin ancien ou oriental) 
et qui, comme le convent do Jetavana, etait situd non loin 
de Qravasti. 

113 Un jour que le Seigneur se trouvait a Jetavana, * Yiq&- 
kha alia lui presenter ses respects ^ Aprds que, par un 
rdcit edifiant, le Seigneur I’eut instruite, rdconfortee, forti- 
fide et dveillde, elle I’invita a diner chez elle, avec ses dis- 
ciples, pour le lendemain, invitation que le Maitre accepta 
tacitement, aprds quoi ViQ^kha partit en saluant respec- 
tueusement. 

Or il arriva que, vers la fin de cette nuit, un grand nuage, 
qui s’etendait sur les quatre parties du monde, commenga a 
se rdsou'dre en pluie. Alors le Seigneur dit aux moines : 
« Comme il pleut maintenant a Jetavana, moines, il pleut 
de m6me dans les quatre parties du monde. Laissez done 

1. Nous verrons plus fard ce que sout ces six h^resiarques^ et pourquoi ils 
ne sontquedes « singes », e’est-a^dire des images affaiblies du Seigneur. 

1. Nous suivons ici 8, 15. 
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Feau de pltiie roouiller vos corps, car ceci est le dernier 
graiid nnage qui s’^tend sur les quatre parties du nionde. » 

Les moines obdirent a Fordre du Maitre, rejeterent leurs 
v6tements et laiss^rent la pluie ruisseler sur leurs corps. 

Pendant ce temps, Vigakha avail fait preparer des mets 
exquis, elle envoya une servante au couvent pour dire qu’il 
dtait temps et que le repas 6tait prepard. La servante s’en 
alia ail couvent et vit dans le jardin, comment les moines, 
apres avoir rejet(S leurs v6tements, se laissaient mouiller par 
la pluie. Ne ci'oyant pas possible que ces moines nus fussent 
des Bouddhistes et les prenant pour des Ajivakas ^ elle 
retourna vers sa maitresse et dit : « Madame! it n’y a pas 
de moines bouddhiques dans le couvent ; il y a des moines 
Ajivakas, qui se laissent mouiller par la pluie. » Mais Vi#- 
khd, qui etait intelligente, ingenieuse et fine, pensa en elle- 
meme : « Sans doute les venerables moines ont 6te leurs 
habits, afin de se laisser mouiller par la pluie et c’est pour- 
quoi cette sotte servante les a pris pour des Ajivakas, » 

Elle renvoya done la servante au couvent, avec la m6me 
commission. Dans Fintervalle, * les moines s’etaient rafrai- H4 
chis et apres s’Stre rhabilles, ils <5taient entrds dans leurs cel- 
lules. Quand la servante vint pour la seconde fois etne vit 
pas de moines, elle crut que le couvent etait abandonne et se 
hMa de revenir et de faire part a sa maitresse de ses observa- 
tions. Mais Vi^dkha, qui etait intelligente;, ingenieuse et 
fine, se dit : « Sans doute les moines, apres s'Mrc rafrai- 
chis, seront rentrds dans leurs cellules a Fintdrieur du cou- 
vent, et e’est pourquoi cette sotte servante a cru que le cou- 
vent (Stait vide. » Elle envoya la servante pour la troisitoie 
fois avec la m6me commission, qui fut maintenant faite 
convenablement. 

Le Seigneur donna alors h ses moines Fordre de prendre 

2. Les Ajivakas sont peut-etre les « gymnosophistes » des auteurs grecs, 
bienque le terme grec s’applique peut4tre aussi aux Nirgranthas (secte des 
Jainas). 
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leurs pots a aumdnes et leurs habits, I’heure du repas ^tant 
venue. Lui-mSme fit sa toilette du matin, et avec la m6me 
rapidite' avec laquelle un homme fort etend le bras replie on 
plie le bras dtendu, il disparut du Jetavana et se montra 
a. rimproviste dans la chambre de Vigikha. 

Des qu’il eut pris place sur le siege indiqud, entoure de sa 
suite de moines, VigakhS ne put s’empbcher de s’dcrier : 
« Quel miracle ! Gomme la puissance du Tath&gata est done 
grande ! pendant que les cours d’eau sont tellement hauts 
qu’ils viennent jusqu’aux genoux et mSme jusqu’aux reins, 
pas un seul moine n’a les pieds mouilles ! » 

Ravie de rhonneur qui lui dtait echu de recevoir un lidte 
si haut placd, Vigakh^ servit de sa propre main la Congrega- 
tion dont le Buddha est le chef, et le repas termind, elle 
s’assit k une distance respectueuse. Ainsi assise, elle dit au 
Seigneur : 

« Je demande au Seigneur huit mai’ques de faveur. » 
« Les Tathagatas sont au-dessus des marques de faveur ‘ 
Vigfeha ! » fut la rdponse. 

US * « Mdme au-dessus de celles qui sont convenables et 
decentes ? » demanda-t-elle. 

« Parle aiors, Vi^akhd », reprit le Maitre. 

« Je desire done pouvoir donner, ma vie durant, a la Con- 
gregation : un manteau pour la pluie ; un I'epas pour celui 
qui vient ; un repas pour celui qui part ; un repas pour le 
malade ; un repas pour celui qui soigne le malade ; des 
rembdes pour le malade ; de la bouillie de riz a date fixe ; 
une chemise de bain pour les religieuses. » 

Aprbs que Vig^kha eut rdcite les huit points de sa requbte, 
le Maitre luidemanda quelles dtaient les raisons qui I’avaient 
amende a faire sa demande. Elle ne manqua pas de les expo- 
ser et commen§a par raconter ce qui dtait arrivd avec la 

I. Le terme dans roriginal signifie ansai : « Au-dessus de tons les obstacles ■>. 
C’est une Equivoque voulue et intraduisible. 
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servante et les moines nus. Afin de prdvenir pour la suite 
des scenes pareilles, elle croyait utile que les moines eussent, 
a Favenir, un. manteau pour la pluie. Puis elle montra qu’ii 
sei’ait de tout point convenable qu’elle donnat une nourriture 
sufSsante aux moines arrivants et partants ainsi qu’aux 
malades. II dtait dgalement desirable que le garde-malade 
reqlit de la bonne nourritui’e, car autrement il pouvait ai'ri- 
ver que le moine, chargd de soigner le malade, fbt tente de 
s’emparer en secret pour lui-m6me de la nourriture destineo 
au malade et de n’en rien laisser pour celui-ci. L’utilite des 
remedes pour des moines malades n’avait pas besoin d’etre 
ddmonlrde, et quant a la distribution de la bouillie de riz, 
les dix vertus de cette nourriture avaient deja ete expos^es 
par le Maitre lui-m6me, pendant son sejour a Andhaka- 
vinda *. Enfin, quant aux chemises de bain a distribuer aux 
religieuses, elle ddclara qu’elle avait 6t6 ameniie a faire sa 
demande par |,e fait suivant ^ ; 

« II arriva qu’un jour que des religieuses prenaient, nues, 
un bain dans la riviere Ajiravati^*, prbs dela m&meberge oil 116 
des filles publiques dtaient dgalement occupies a se baigner, 
ces derniiires se moqubrent des religieuses, disant : « Pour- 
quoi done, Mesdames, menez-vous une vie chaste, quand 
vous 6tes encore si jeunes? Pourquoi ne goutez-vous pas 
plutbt les plaisirs de Famour ? Une fois la vieillesse venue, 
vous m&nerez une vie chaste ; de cette maniere vous aurez 
double profit. » Les religieuses furent trbs vexdes de ces 
plaisanteries des filles publiques. II est indeniable que la 
nuditd, chez les femmes, est malpropre, rebutante et cho- 
quante pour le sentiment. C’est pourquoi, je voudrais donner, 
ma vie durant, une chemise de bain a la congregation des 
religieuses. » 

« Mais quelles bonnes consequences esperez-vous obtenir, 

1* L’^loge des dix vertus se trouve Mahdmgga^ 6, 24. 

2. Pali : Aciravati; elle coule le long de QrdvastL 
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si Ton vous accorde ces faveurs? » demanda le 

Seigneur. 

« Eh Men, » rdpondit-elle, « supposez que les moines, 
apres avoir passd quelque part le temps de retraite, viennent 
ici a C-i’^vasti, afin de voir le Seigneur, et lui disent que le 
moine tel ou tel est parti vers un monde meilleur, et 
demandent ensuite dans quel dtat le defunt se trouve et quel 
elat I’attend. Alors le Seigneur rdv5lera qu’il est moi't aprfes 
avoir obtenu le premier, deuxi^me, troisieme ou supreme 
degre de sanctification. Alors je demanderai aux moines si 
leur fr^re a jamais etd a ijr^vasti; s’ils disent oui, j’aurai la 
conviction que le ddfunt a profits d’une fagon ou d’une autre 
de mes dons. Cette pensde bienfaisante me donnera un sen- 
timent de joie ; de la ddcoulera le contentement, et de li\ le 
calme du corps. Si je suis calme de corps, j’aurai un senti- 
ment de bien-Stre, et par lb mon esprit sera capable de medi- 
tation devote plus intense. » t 

« C’estbien,c’estbien, ViQbkhb », s’ecriale Tathbgata, « je 
vous accorde tout ce que vous avez demande ! « Aprbs avoir 
loue en vers son action, il adressa la parole aux moines et 
leur permit de profiter des dons Menfaisants de la riche 
Viqbkha. 


117 * 19. — Les PRiNciPAux d’entre les Qakyas seivent le Seigneur. 

Quelque temps aprbs la visite du Tathagata b sa patrie, 
au moment, ou, pendant son voyage de retour, il se trouvait 
prbs du hameau Anupya, dans le pays des Mallas, ils se passa 
a Kapilavastu des 6vdnements * que nous aliens decriro 
maintenant. 

1. Ceux-ci sent censes se passer avant Tarrivee du Maiti'e au Parc Froid; 
voy. Cullavagga^ 1, 1 ; Mammap., pp. 139 ss.; comp. Tib. Leb.^ pp. 264: 265; 
— oil i)ien, comme il semble d’apres le CuUmagga^ 7, 2^, a Kaucambi. Nous 
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II y avait, parmi les princes Qakyas, denx fr^res, Mahtod- 
man et Anuroddha Ge dernier etait tres faible de santd et 
vivait, selon la saison, tantdtdans I’lin, tantot dans I’antre, 
de ses trois palais. Son fr^re Mahanaman ne tronvait pas 
convenable quaucnn membre de sa famille n’eut encore 
suivi i’exemple dii Seigneur et adopte la vie d’un moine 
errant. II communiqua ces sentiments a son frere plus jeime, 
et lui conseilla de se faire moine, aiitrement il s’y resoudrait 
lui-m6nie. Anuruddha aimant mieux rester chez lui, son 
frere ain<5 crut utile de renseigner le jeune homme encore 
inexpdrimente sur les travaux nombreux et reguliers 
qu’exigent Fadministration de grandes terres, le labourage, 
les semailles, la moisson et de lui rappeler particuliferement 
que les occupations d’un homme qui vent convenablement 
administrer ses biens, n’ont jamais de cesse. 

Ces instructions bien intentionn^es eurent un autre resul- 
tat que celui que Mahdnaman avait prdvu. Anuruddha futtel- 
lenient effrayd par IMnumeration de ces preoccupations 
diverses, qu’il revint sur sa premiere rdsolution et prdfera 
entrer en religion. ImmMiatement, il alia trouver sa m^re 
afin de demander son autorisation *, mais jusqu’a deux fois 118 
il obtint une reponse negative. Lors d’lm troisi^sme effort, la 
mere essaya de s’en tirer par un subterfuge. Yers ce temps- 
la, en effet, rdgnait sur les Qakyas Bhadrika, le roi des Qakyas 
et camarade d’Anuruddha K La m^re, croyant impossible 

. * ■ 

ne pouvions pas les raconter plus tdt, a moins dlnterrompre la marche dn 
recit. Comparer ci-flessous la premiere note du § 3i. 

2. Chez Schiefner, 236, ils sont dits fils de Bronodana ; chez les Bouddhistes 
meridionaux, d’Amrtodana. Chez Schiefner Amrtodana est le pere de Devadatta 
et d’Ananda, sur lesquels nous reviendrons a finstant. Chez Bigandet, I, 184, 
Ananda est egalement ie fils d^Amrtodana, mais Devadatta est dans cc recit 
le fils de Suprabiiddha. Au lieu d’Anuruddha les Bouddhistes septentrionaux 
ecrivent habitueliement, mais pas toujours, Aniruddha. La biographie tibetaine 
(chez Schiefner, 266) expiique ce nom comme s’il signifiait « un homme ^ qui 
tout ce qu’il pense reussit », mais cette explication convient mieux a un autre 
nom, a savoir Amoghasiddhi, un Buddha mentionne chez Schiefner, 244. 

1 . Pali : Bhaddiya. Il est, d’apr^s la biographie tibdtaine chez Schiefner, 236, 
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qu’un homtne, poss^dant la dignitd royale, voudrait Faban- 
donner pour entrer en religion, dit : « Mon cher enfant ! si 
Bhadrika quitte sa demeure pour devenir moine et aller 
courir le monde, tu pourras le faire aussi. Dans ce cas, tu 
auras mon autorisation. » 

Anuruddha alia immediatement voir son ancien camarade, 
le roi Bhadrika, et reussit, quoique non sans peine, a dfici- 
der celui-ci h transmettre apres une semaine, le gouverne- 
ment a son fils et k son frere et a entrer en religion 

Apres le ddlai fixe, les deux amis Anui’uddha et Bhadrika, 
119 accompagnes d’Ananda, Bhrgu, Kimhila, Devadatta “ * et du 
barbier UpS.li, se mirent en route pour Anupya, ou le Bud- 
dha se trouvait alors. Arrives a une certaine distance de la 
ville, ils renvoyerent leur suite, dtbrent leurs bijoux et les 
donnbrent, apr^s en avoir fait un paquet, a Updli; en disant : 
« Voila, Upjlli, c’est pour vous; cela sera suffisant pour 
subvenir a vos besoins ; retournez maintenant. » Mais le bar- 
bier pensa : « Si je rentre avec cela dans la ville, les Cakyas, 
qui sont mdchants, m’assassineront. Si ceux-ci, dtant princes, 
ont pu quitter leurs demeures pour se faire moines, il me 
serait encore plus facile, a moi, de faire la m§me chose. » Sur 
quoi, il suspendit le paquet contenant les bijoux a un arbre, 
et suivit les princes, qui ne purent faire autrement qu’ap- 
prouver ses raisons et Femmenbrent a Anupya *. 

I le jSls de (Juklodana, et s’appelait aussi Tishya, parce qu’il ^tait ne sous 
i’etoile Tishya. 

2. Chez Schiefner, passage cite, Cuddhodana est toujours roi. Loi*s de la sor- 
tie de Bhadrika et des autres il croit assister pour iademiere fois a ia reunion 
des Cakyas. 

3. Devadatta est mentionn^, chez les Bouddbistes mdiidionaux, comnie le fils 
de Suppabuddha et de Godhi, chez les Septentrionaux comme celui d’lmrto- 
dana et de Devadatta. En mtoe temps, le Buddha est dit frere aine de 
Devadatta. 

1. La biographic tibetaine a le joli detail que void : « A Bhadrika et aux 
autres lesdevins pr^dirent un heureux voyage. Mais un faucon enleva le bijou 
que Devadatta portait au sommet de la tMe, presage que ce personnage irait 
en enfer, a cause de son opposition envers le Seigneur. A ce momentj on enten- 


LE BDDDHA 


127 


Admis en presence du Mattre, les princes demanderent a 
6tre admis dans I’Ordre, et comme ils avaient une conscience 
tr^s nette de leur profond orgueil — trait de caractere propre 
a tons les tjakyas, — ils demandferent qu’UpEili, le barbier, 
fut admis le premier dans I’Ordre, car, dans ce cas, ils 
seraient bien obliges de lui c6der la preseance, et leur 
orgueil serait ainsi humilid. On acquies^a k leur desir. 

Les nouveaux venns firent rapidement des progrbs surpre- 
nants : Bhadrika, en un seul cours d’dtudes pendant le 
temps de reti’aite, arriva a la maitrise dans la triple connais- 
sance * ; Anuruddha obtint le don infaillible et surnatiirel de 
voir tout ce qui se passe dans le monde ; Devadatta le savoir 
le plus dtendu qu’un laique non parvenu a la saintete 
puisse possdder; * Ananda fut <5lev6 au premier degre de 120 
sanctification et devint plus tard le disciple bien-aimd du 
Seigneur et son serviteur personnel. 

D’Anupya le Buddha alia a Kaugambi oil il s’dtablit 
pendant quelque temps avant de continuer le voyage vers 
Rfijagrba. Dans le voisinage de cette dernibre locality, il 
passa la seconde saison de retraite, dans le Bois des Bam- 
bous pres du Kalandaka-nivUpa ^ 

dit un ane braire, et il fut predit a Tishya (Bhadrika) et aiix quatre autres des 
Cinq qu’ils subiraient le meme supplice, pour avoir calomnie les principaux 
disciples. » Ce trait forme, pour ainsi dire, la transition au caractere hostile 
qui sera attribue aux m%ies individus quand ils figureront comme les six 
Mresiarqiies. ^ 

1. D’apres la theorie ecci^siastique, la connaissance des trois v^rites : de 
llnconstance, de la misere et a la vanitd de toutes choses. 

1. D’apres le Cullavagga, 7, 2, oh il est dit aussi que c’est dans cet endroit 
que Devadatta sYdoigna de plus en plus du Seigneur. Koiis ne reviendrons que 
beaucoup plus tard sur cet eloignenient croissant de Devadatta, jusqu’au mo- 
ment ou il est compl^tement en opposition a F^gai’d du Seigneur et disparait, 

2. L’explication de ce riom est incertaine. En pdli on explique kalandaka 
par « eciireuil » ; nivdpa pourrait signifier « endroit oh Ton r^-pand de la 
nourriture ». Les Bouddhistes septentrionaux lisent Karandaka-nivapa, ce qui 
est encore moins clair, et Kalandaka-nivasa « demeure d’ecureuil », bien 
qulls croicnt que kalandaka signifie une sorte d’oiscau. — Le Buddha avail 
pass6 ses premieres grandes vacances, comme on se le rappcllera, a Benares. 
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20. — La TENTATiON d’Ananda 

Pendant le temps de retraite, Ananda fut tente de rompi’e 
son voou et de revenir au monde, de sorte qu’il prit la reso- 
lution de retourner vers sa fiancee, Janapadakalyani Son 
projet ne resta pas secret et arriva bientot a la connaissance 
du Maitre, qui, pour prdvenir ce malheur, eut recours a un 
miracle. II enleva Ananda avec lui dans les airs, pour le 
conduire au Paradis. En route, il fit un prodige : il fit 
paraitre devant le jeune homme une forSt en flammes, et 
sur un tronc carbonisd I’image d’une guenon horriblement 
mutilee. Ananda detourna la tOte de d(5gout. Puis le Buddha 
fit paraitre, grdce son pouvoir magique, un autre tableau 
devant les yeux de son disciple ; 500 nymphes celestes d’une 
beaute incomparable, vinrent rendre hommage au Seigneur. 
Pendant qu’ Ananda regardait ce spectacle avec ravissement, 
le Maitre lui demanda : « Trouves-tu que ces belles dgalent 
121 ta fiancde? » * Ananda rdpondit : « Elle est aussi peu compa- 
rable a ces 6tres ci^lestes que la guenon que nous avons vue 
tantdt. » — « Eh bien, reprit le Seigneur, je te iivrerai ces 
nymphes celestes, pourvu que tu promettes de rester au 
couvent. » A cette condition, Ananda accepta volontiers la 
proposition, sur quoi tous les deux retournferent au monas- 
tere. Les moines ne tardbrent pas a apprendre ce qui etait 
arrive? et s’arausferent par la suite a reprocher en taquinant a 
Ananda, son penchant pour les nymphes cdlestes, ce qui le 
rendit tellement honteux qu’il chercha a vaincre dans la 
solitude ses concupiscences charnelles. Le Buddha, heureux 

3. D’apresBigandet, 1, 187. 

4. Nous avons diSjA rencontre celle-ci plus haul, p. 1 04, corame la flanede 
de Nanda. Dans Avaddna-Kalpalatcl, X, ce n’est pas d’Ananda, mais deNanda, 
qu’il s’agit. Le fait que Nanda et Ananda sont, sinon identiques, du moins 
souvent oonfondus, ressortira tantdt encore avec plus de clartd. 
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cle la toiirnure favorable que les cboses avaient prise, convo™ 
qua ses disciples et dit : <c Autrefois, moines, Ananda res- 
semblait a une maison mal abritee, dans laquelle les pen- 
chants impurs penetraient comme des torrents de pluie; 
maintenant, il ressemble a une maison bien couverte, inac- 
cessible aux influences du dehors », et le Maitre raconta a ce 
propos une histoire d’une de ses existences antericures, 
quand Ananda demeura sur terre sous forme d'ane, sa fian- 
cee comme A^nesse, et lui-meme, le Buddha, comme anier. 

D’autres ^ racontent a peu pres la mtoie chose sur iNanda, 

Un jour que celui-ci, deja devenu moine, songeait a sa femme 
Sundari, il ne put s’empdcher de dessiner Timage de celle-ci 
sur une plaque de marbre. Afin de guerir Nanda de son 
amour, le Maitre lui ordonna de prendre le bout de son vdte- 
ment, Femmena ainsi au mont Gandhamadana, ou il lui 
niontra une horrible guenon, et s’efforca de prouver qu’il n’y 
avait aucune difference essentielle entre la femme de Nanda 
et cette vilaine b^te. Apres avoir prononce im sermon sur 
ce sujet, il emmena Nanda au paradis. La Nanda vit, dans 
une maison celeste abandonn6e, une nymphe d’une beaute 
incomparable. Sur sa demande qui etait cette belie, il enten- 
dit la reponse : « Si Nanda, le frfere du Seigneur, observe son 
vmu de chastet6, il renaitra ici apres sa mort et sera re^u par 
nous ». ^ En entendant ces paroles, il s’empressa de retour- 122 
ner aupres du Maitre, et oubliant Sundarika, sa femme, il 
resolut de vivre en chastete, afin d’obtenir plus tard la 
beaute celeste Le Seigneur retourna avec lui a Jetavana et 
d^ffendit aux moines, et aussi a Ananda, de vivre avec 
Nanda. Alors celui-ci demanda a Ananda : « Pourquoi done 
in evites-tu ? nous sommes cependant si etroitement appa- 

1. La biograpMe chez Schiefner, 267, et V Avaddna-Kalpalatd de 

Ksemendra, X. La confusion entre Nanda et Ananda doit probableinent son 
origine au nora Sundarananda, qu’on donne parfois a Nanda. 

1. Chez Ksemendra, e’est le Seigneur lui-mtoe qui promet a Nanda la 
possession de la belie nympbe celeste. 
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rentes. » — « Parce que nous m^ditons sur le Nirvana, tandis 
que tu songes a la nymphe cdleste. » Une profonde tristesse 
s’cinpara de Nanda. Afinde le guerir, le Seigneur I’emmena, 
mais cette fois dans le monde souterrain, ou il vit la chau- 
diere ardente et les autres terreurs de I’enfer, Ala question 
pourquoi la grande chaudiere etait vide, les esprits infer- 
naux repondirent : « Nanda, le fiAre du Seigneur, renattra 
apres sa mort parmi les dieux, et sei’a ensuite Jete dans' cette 
chaudiere. » Rempli de terreur, Nanda revint cliez le Maitre 
et pleura. « C’etait une pensee coupable de ta part, Nanda, 
que de vouloir renaitre parmi les dieux, » lui dit le Tathdgata, 
et tous les deux retournerent a C-iAvasti. Plus tard Nanda, 
pres de I’etang Garga arriva a la dignitd de Grand-Maitre. 

plus tard, la belle Nanda se fit religieuse, plutdt par affec- 
tion pour la matrone Gautami et d’autres parentes, lorsque 
celles-ci eurent embrasse la vie religieuse, que par vocation. 
Le Maitre, s’apercevant que sa vocation n'etait pas solide, 
fit paraitre devant elle, grtce ii son pouvoir miraculeux, une 
jeune fille dune beautd celeste, a laquelle il fit parcourir, 
pendant que Nanda la regardait avec ravissement, plusieurs 
degres de decrepitude, jusqu’a ce qu’elle s’affaissa comme un 
squelette sans vie. Nanda, extrSmement effrayde, atteignit, 
immediatement apres, le degre supreme de sanctification 

21 . — HiSTOIRE DE JiVAKA. 

Du temps ou le Buddha demeurait dans le bois dcs Bam- 
bous pres de Rajagrha la ville de VaiQ&li dans le pays des 

2. Sans doiite le que F^tang GargarA (pali : Gaggara) qiii, d’apres 

9, 1, est situe presde la ville de Campix. 

3. Ge recit se trouve dans le Dhammap.^ 313 ss. ; et ParamaUha Dipant^ SO ss. 

4. On ne salt pas Men s’il faut placer Fliistoire de JIvaka dans ia deuxieiiie 
ou troisieme saison des pluies, que le Seigneur passa egalemeiit a Rajagrha, 
ouplus tard. Voir, pour cette histoire, Mahdvagga, Vllf, 1 ; Majjhinia-Nik. 1, 
368 ss. ; comp. Hardy, M. of B. 237. 
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Mallas * etait celebre pour sa richesse et son luxe. II y avail 123 
grande livalite entre Mjagrha, place sous le sceplro d’on 
monarque puissant, et Vai^ali, dont le gouvernement etait 
oligarchique, le pouvoir etant entre les mains de lafamille 
noble des Licchavis, dont un des membres detenait, annuelle- 
ment, a tour de role, Fadministration. 

On pourra se faire ime idee approximative de Fetendue et 
de la richesse de VaieSH, quand on saura qu'on y trouvait 
7,707 bcttiments magnifiques, 7,707 coupoles elevees \ 
7,707 pares et autant d’dtangs. Le plus grand oriiement de 
la ville dtait cependantia coiirtisane Amrapalika ^ qui joi- 
gnait a une grande beaute et un grand charme de rares 
talents musicaux. 

II arriva un jour qu’un bourgeois considerable de Rajagrha, 
se trouvant pour ses affaires a Vai^ali, y vit la gloire de la 
ville, la belle courtisane. Des qu’il fut revenu dans sa patrie, 
il s’empressa de raconter au roi du Magadha, tjlrenika Bimbi- 
sara ^ ce qu’il avait vu a VaiQ^i *, et se permit d’exposcr 124 
modestement au roi combien il serait desirable pour Fhon- 
neur de Rajagrha, quela capitale put se vanter de possdder 
une courtisane capable de rivaliser avec Amrapalika. Il 
proposa done de faire dlever egalement une courtisane dans 

la ville royal e. « Tu connais done dans la ville une 

jeune lille possedant les qualitds requises pour remplir cette 
fonction? » demanda le roi. Il y avail, en eflnt, vers ce 
tenips-la, a Rajagrha une jeune fille, nommfe Salavati \ 

1. Chez Schiefner, 268^ il est dit quela ville dtait divisee en trois quartiers : 
dans ie premier, on trouvait 7,000 chateaux avec creneaux en or; dans le se- 
cond, 14,000 chateaux avec creneaux en argent; dans le troisieme, 21,000 cha- 
teaux avec creneaux encuivre. 

2. Nominee aussi Amrapall; en pali : Ambapali et Ambapahka, e’est-a-dire 
« gardiennedes manguiers ». 

3. Chez les Bouddhistes septentrionaux, le prince Abhaya, que nous rencon- 
treroEs tantOt, est le liis d’Amrapalika et du roi Bimbisara : voir Schiefner, 

233. — La forme palie de Crenika (a cot6 de cette derniere forme on trouve 
aussi Qrenya) est Seniya. 

1. C’est-a-dire : « Riche en arbres Bala robmla) ». Le nom est evidem- 
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cxtremement belle etgracieuse. C’est elle que le gros bour- 
geois resoliit d’elever comme courtisanej et ses efforts furent 
couronnes do succes, car les talents de SMavati, grace aiix 
excellentes lecons de musique, de chant et de danse qu’elle 
reciit, se developperent pleinement, et bientot elle eut une 
grande reputation, surpassant meme celle d’Anirapalika, 
car tandis quo cclle-ci se faisait payer pour chaque niiit cin- 
qiiante pieces d’or, Salavat! obtenait le double de cette somme. 

Pen de temps apres, Salavat! devint grosse. Afm de tenir 
la chose secrete — et elle devait bien le feire, si elle ne vou- 
lait pas repousser ses amants — elle feignit d’etre maiade et 
defendit a son portier de faire entrer des hommes chez elle. 
Les jours de sa grossesse accomplis, elle accoucha d’un 
enfant du sexe male. Elle chargea une de ses servantes de 
porter dehors le nouveau-ne dans un vieux van et de raban- 
donner quelque part sur un tas d’ordures. 

125 Par hasard, il se trouva qu’Abhaya ^ le fils du roi, * passa 
par Fendroit ou Fenfant avait ete depose/ Voyant qu’une 
nuee de Corneilles volait autour, il demanda a sa suite quel 
(5tait Fobjet qui attirait tellement lesoiseaux. On lui ditque 
e’etait un enfant nouveau-nd. — « L’enfant vit-il encore ? » 
demanda le prince. — « Oui, Altesse! » — « Eh bien », 
poursuivit le prince Abhaya, « nous le prendrons avec nous 
et nous le ferons clever dans le palais. » — G’est ainsi 
que Fenfant fut sauve ; on lui donna le nom de Jivaka, « vit-il 
(jivati) q,xlq>ovq'1 » On Fappelait aussi Kaumarabhrtya, un 
prince (kumara) Fayant fait clever ^ 

ment un pendant decelui de « Gardienne des iimnguiers » et doit fHre en rap- 
port avec une saison on avec un mois. 

2. Chez Schiefner, 253, nous trouvons que le prince apprenait Fart de cons- 
truire des chariots. D’apres Hardy, M. of B., 23, 7, e’est lui qui est le pere de 
Fenfant; Mahduagga^ 8, 1, ne dit pas cela, mais cela pourrait etre vrai. Chez 
• Schiefner, p, c., Fenfant est le fruit de la liaison de Bimhisdra avec la femme 
dMn marchand, evidemment le meme qui s’dtait charge de f^ducation de Salavati. 

1. Geci n’est qu’une plaisanterie. Kaumdrabhrtya est un mot bien connii, 
qui signifie « soin et traitement des enfants ». 
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Lorsqne Ic garcon fut capable d'mitiative peFsonnelle — 
et cela arriva tres t6t — il alia voir son pc'ire adoptif et liii 
demanda qni ^taient ses parents. — « Je ne coonais pas ta 
m5re, Jivaka, mais c’est moi qui suis ton pere, car je fai 
eleve. » — Alors Jivaka Kanmarabhrtya comprit qiie ce qu’il 
y avait poiir lui de mieux a faire etait de choisir im metier, 
et, sans avoir demands la permission du prince Abhaya, il 
partit pour Taksha^iM ^ dans le Panjab *, afm d’y etudiei* la 126 
mddecine sons la direction d’un medecin celebre. Arrive a 
Takshacila, il devint, en effet, Feleve de I’illustre profosseur, 
et comme il joignait a des dons heureux une grande applica- 
tion, il fit rapidement de grands progres. Cependant, apres 
sept anndes d’etndes persdverantes, il s’apercut bien que 
Fart est infini et, decourage, il osa demander a son maitre 
quand done il ponrrait esperer de le connaitre complete- 
ment. Le professenr ne repondit pas directement, mais dit : 

« VeiiX"tii que je te dise une chose, Jivaka? Pronds une 
b6clie, et va te promener dans tout le pays jusqu'a ime 
heure do distance autour de Takshacila, et si tu trouves une 
plante dont on ne puisse pas se servir comme medicament, 
apporte-la nioi », Jivaka obeit, mais ne trouva rien qui fut 
inutilisable comma remede. Il communiqua ce resultat a son 
maitre. « Je vois, Jivaka, que tu coniiais la science, assez 
bien du moins, pour gagner ta vie », dit le professeur, ct 
apres avoir donne quelques victuailles a son eleve, le digne 
homme le laissa partir. 

Jivaka retourna a Rajagrba. C’etait un long voyage, et il 
avail deja epuisd toutes ses provisions lorsqull arriva a 
Saketa F Un hasani heureux le mit cependant a meme de 
faire un essai imnuJdiat de son art. La femme d’un riche 
marchand de la ville souffrait depiiis sept ans deja d’lin mal 

2. Cette ville, le Taxila des Grecs, est bien connue dans riustoire indieniie. 

Dans les mythes indiens, entre autres ceux d\x Mahd-bhdi^ala, ia ville joue un 
grand r61e quand ii est question du nionde des serpents. 

1. Ville nominee aussi Ayodliyd, aujourd’hui Faizabad, non loin dAiidhe. 
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do ititc, quo les plus celebres medecins, appeles de .partoiit, 
n'avaient pu guerir. Quand le jeune docteiir entendit parlei* 
de ce cas, il s’achemina courageusement vers la maison du 
riche commerQant et demanda ati portier de rannoncer aupres 
de madame, comme un medecin qui desirait liii parlor. — 
« Je le dirai, Monsieur le Professeur dit le portier, qui 
rapporta fidSleaient la commission a sa maitresse. — « Quelle 
sorte de medecin est-ce, portier », lui demanda4-elle. — 
« Cost un Jeune homme, Madame. » — * « Alors je ne veux 
pas en entendre parler, portier; qiie pourra Men faire un 
jeune docteur? Les medecins les plus considerables, dont la 
renomm^e s’etend partout, n’ont meme pas pii me guerir, 
Men quhls se soient fait payer fort cher. » 

Le portier rapporta eette r^ponse a Jivaka, mais celui-ci 
no se laissa pas dfeourager. « Dites h Madame dit~il, 
« qu’elle n’a pas besoin de rien donner avant d'fdre gu^rie. » 
Le portier ayant rapporM cela a sa maitresse, elle lui donna 
la permission d’admettre I’etranger chez elle. Des que le 
jeune medecin fut arrive en sa presence et qu1l eut observe 
les symptdmes de son mal, il demanda une certaine quantity 
de beurre clarifie. La femme du marchand lui fit donner le 
beiirre, sur quoi Jivaka le prepara avec differentes Iierbes et 
le fit hiimer a la dame. Quand celle-ci remarqua que le 
beurre qu’elle hiimait lui coulait de la bouche, elle prit un 
crachoir et y cracha le beurre ; ensuite elle ordonna a la 
servante d’enlever avec im morceau de coton le pen de 
beurre qui restait. iVlors Jivaka Kaumfirablirtya se dit en 
lui-mfime : « Voila une menagere terriblement econome, 
puisqu’elle fait enlever avec un morceau d’etoffe un tout 
petit peu de beiirre, bon seulement a ^tre jete ! Je suis 
curieux de savoir si elle me donnera quelque salaire, » 
La femme du marchand remarqua que le visage de Jivaka 
s’<5tait obscurci, ei lui demanda ce qui le preoceupait. Il 
avoua franchement sa pens^e, mais elle le tranquillisa. 
(( Ecoutez, docteur », dit-eile, « nous autres mdnageres n’ai- 
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nions pas le gaspillage ; ce beurre peut encore trbs bien 
servir aux domestiques ou aux ouvi’iers, on bien comme 
onguent pour les pieds ovi commc huile dans la lampo. No 
soyez pas inquiet; vous reccvrez le salaire qui vous cst dii. » 

Et elle dtait sincere. Quand il fut evident que Jivaka I’avait 
gudrie, elle lui donna 4,000 pieces d’or, et son fils, son 
gendre et son mari, par reconnaissance, ajouterent chacun 

4.000 pibces; le dernier lui donna par dessus le marche un 
domestique, une servante et un cheval avec une voiture. 

Jivaka, avec sa premiere cure, avail ainsi gagnd 

16.000 pieces d’or, sans compter deux domestiques et un 
dquipage. Plein de joie, il retourna a Rajagrha, et offrit au 
prince Abliaya tout ce qu’il avail gagne * pour le dedomma- 128 
ger des frais qu’il avail fails pour son education, mais le 
prince ne voulut rien accepter et le nomma medecin de sa 
cour *. 

Le jeune medecin eut le bonheur de pouvoir guerir le roi 
Binabis^ra lui-mdme d’un mal qui I’incommodait fort. 
Pour le rdcompenser genereusement le monarque recon- 
naissant ordonna a ses cinq cents “ femmes de rdunir tous 
leurs bijoux et de les donner a Jivaka. Mais le docteur 
refusa d’accepter cette recompense. Le roi I’attacha done 
comme mddecin a sa personne et le nomma en mdme temps 
medecin de son harem et de la congregation dont le Buddha 
est le chef;_ Jivaka accepta ces functions si honorables. 

11 y avail a cette epoque a Rdjagrha un riche maitre do 
corporation, qui souffrait depuis sept ans de maux de tCdc 
intolerables. C’est en vain qu’il avail eu recoursaux miidecins 
les plus celiibres ; ils s’dtaient fait payer fort cher, mais 
n’avaient pu Ic gudrir. Ils etaient tous d’avis qu’il mourrait 
bientOt, et la seule question debattue roulait sur une difle- 

1. Abhaya, e’est-a-dire « sans petir », est le frere d'AjtUaeatrUj c’est-a-dlre 
« celui auquel nul emiemi ne pent resister ». 

2. « Cinq cents » est, chez les Buddhistes, un nombre indetennine, comme 
Bexcenti cbez les Latin?, 
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renoe do quclques jours. Quelques mddecins soutenaient que 
le malade mourrait au bout de cinq jours, d’autres pr^ten- 
daient qu’il pourrait encore vivre une semaine. Le maitre 
de corporation etait gendralement estime et aime dans la 
ville, comme un homme qui avait rendu de grands services 
au roi eta la bourgeoisie; celle-ci fit parvcnir une requite 
au roi * pour qu’il lui plut de faire trailer le malade par le 
medecin attache a la personne royale. Imm(5diatement, Bim- 
bisara acquiesQa a ce ddsir et il ordonna a Jivaka de se char- 
ger du traitement. 

A la suite de I’ordre du roi, le medecin se rendit A la mai- 
son du maitre de corporation. ApiAs avoir observe attenti- 
vement le malade et dtabli le diagnostic, il demanda : « Si je 
r^tablis votre sante, qu’est-ce que vous me donnerez ? » — 
« Tous mes biens, docteur, r^pondit le malade, et je vous 
donnerai en outre ma propre personne en servitude. » — 
« Seriez-vous capable », rdppndit le docteur, « de rester pen- 
dant sept mois couchd sur un seul cdte ? » — « Parfaitement, 
Monsieur le docteur ». — « Seriez-vous capable de rester cou- 
chd ensuite aussi longtemps sur I’autre c6t^? — « Shrement, 
Monsieur le docteur ». — « Et apres cela, aussi longtemps, 
surle dos? » — « Certainement, docteur ». — Immddiate- 
ment, Jivaka Kaum^rabhrtya se mit a I’ouvrage : il ordonna 
a I’homme de se coucher et le fit maintenir solidement sur 
son lit ; puis, avec une lancette, il ouvifit la peau du crilne 
et tira de I’ouverture ainsi faite deux animalcules. — 
« Voyez », dit-il aux assistants, «ces deux animalcules : I’un 
des deux est un peu plus petit que I’autre. Les docteurs qui 
ont soutenu que le maitre de corporation mourrait au bout 
de cinq jours, ont vu le plus grand des deux. Ils ont compris 
qu’il devorerait le cerveau du maitre do corporation, par 
suite de quoi il mourrait au bout de cinq joui's. En cola, ces 
docteurs ont bien vu. Et les autres, qui ont dit que la mort 
s’ensuivrait au bout d’une semaine, ont vu le plus petit des 
deux animalcules, et avaient aussi raison, a leur point de 
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vuc. » — A pres avoir dit cela, Thabile chirurgien ferma 
rouvertiire, fixa de nouveau la peaii dii crane et y mil im 
emplatre. 

Au bout d’uiie semaine, le medecin declara au docieur 
quil ne pouvait plus supporter d’etre constamment couch(? 
sur le m6me c6te. — « Vous m’avez pourtant promis de ras- 
ter ainsi couche pendant sept rnois », remarqua le mddecinv 
— « C’est vrai que je Tai promis, mais je dois maintenant 
vous avouer que j’aime mieux mourir que rester couchd 
pendant sept mois sur un seul o6t6 », repondit le maitre de 
corporation d’un ton grincheux. — « Eh bien, restez couche 
pendant sept mois sur rautre », reprit Jivaka. 

* Apr^s la seconde semaine, ce fut la m&me histoire : le 
malade declara ne pouvoir supporter cette attitude et recut 
la permission de se coucher a plat sur le dos. Gela aussi fmit 
par ennuyer le maitre de corporation, apres qu’il eut persiste 
pendant une semaine dans cette position. Comma il renou- 
vela ses lamentations devant le mddecin, celui-ci se mit a 
sourire et dit : « Mon cher monsieur, si je ne vous avais pas 
dit d’avancc que vous deviez rester couche pendant vingt et 
un mois, vous n’eussiez pas persiste pendant autant de jours. 
C’est poiirquoi j'ai pris mes precautions, tout en sachant bien 
que vous seriez pret en trois semaines. Lcvez-vous, cher 
monsieur, vous etes gueri. Mais vous vous rappelez encore 
ce que vous ni’avez promis comme payement? » — « Oui, 
tous mes biens, docteur, et ma personne en servitude. » — 
« Ce sont des plaisanteries, cher monsieur, vous n’avez pas 
besoin de me donner tons vos biens et encore moins d’etre 
mon serviteur. Donnez au roi, mon maitre, cent mille 
^cus, et a moi tout autant, et ce sera tout. » — Joyeusement, 
le maitre de corporation, complfetement I'etabli, donna ce 
qu’on lui demandail:. 

La renommee de la rare habilete du mi^decin de Bimbisara 
se repandit au loin. On invoqua son aide d’endroits tres 
^loignes, et jamais en vain. G’est ainsi qu’il gu6rit a 
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la maladie repiitee incurable d'un jeiine marchand, qui 
en voulant execoter des culbutes; s'etait attire un derange- 
ment Ires dangereiix, un noeud dans les intestins. Mais la 
guerison siiivante fut encore plus significative. 

Le roi Pradyota d’Ujjayim ^ soufirait d’lme jaunisse, qui 
resistait aux efforts les plus acharnes des plus habiles made- 
cins, Ne sachant que faire, Pradyota pria le roi de Magadha 
de Iiii envoyer son medecin. On repondit immediatement a 
ce desir, et le docteur se mit en route pour Ujjayini. 

Admis en presence de Pradyota, Jivaka etablit immediate- 
ment son diagnostic, et dit : « Sire ! je ferai bouillir du beurre 
clarifid, pour servir de remede a Votre Majeste. — « Ne 
parlezpas de cela, Jivaka; vous devez me guerir sans em- 
131 ployer du beurre. * J’ai centre le beurre une repugnance 
invincible K » Le medecin se dit alors : « Une maladie comme 
celle du roi ne peut pas se gueidr sans Femploi du beurre ; 
e’est pourquoi je ferai bouillir du beurre, mais de telle faQon 
qu’il ait la couleiir, le parfum et le gout d'une tisane. » II 
prepara le beurre, m^le de differentes herbes, de telle fa^on 
que le breuvage avait Tapparence d’une tisane. Cependant il 
comprit que le i^oi fmirait par sentir, par suite de Teffet pro- 
diiit, qifil avait pris du beurre, et comme Pradyota etait im 
prince diuimeur colerique qui poiivait facilement le faire 
mettre a mort, il resolut de prendre ses precautions et de 
s’eloigner aussi vite que possible. 

Rempli de ces pensees, Jivaka se rendit aupres du roi Pra- 
dyota, et dit : « Sire ! nous autres medecins avons rhabitude 
de ddterrer des racines medicinales et de chercher des 
herbes a des lieiires special es. Il serait tres utile, si Votre 
Majeste voulait donner des ordres pour que des moyens de 

1, Aiijourcrhui : UJJain. ^ ^ 

1. D’apres Hardy, M. of B., la cause de la x'Spugnance de Pradyota 
devait etre cherchee dans le fait que son pere etait un scorpion, avec qui la 
mere du roi avait eii commerce par accident. 

2. De IJi son surnom « le GoMrique » (Canda). 



i:i9 


LE BUDDHA 

transport fussent, an besoin, a ma disposition et qne je pusse 
entrer et sortir par n’importe quelle porle, a mon choix^ a 
tout moment, quand il me plairait ». 

Le roi ayaiit r^pondu favorablement a cc desir et donne 
des ordres ndcessaires, le medecin lui servit le breiivage, en 
disant : « Qne Votre Majeste veuille prendre cette tisane » ; 
iman^diatement apres, il s’eloigna et se hata d’arriver a 
Feciirie des elepbants, on le roi faisait garder iin elephant 
femelle, Bhadravatika b(^te d'lme vitesse de marche ex- 
traordinaire, car elle pouvait faire one distance de cinqiiantc 
lieues en im jour. Le medecin monta siir Fanimal et se hata 
de quitter la ville. 

Avant peu, Pradyota sentit qu’il avait pris du beurre *. 
Furieiix, il appela ses gens et leiir dit : « Ce coquin do Jivaka 
m’a fait prendre du beurre; vite, allez le chercher. » — 
<( Sire ! il a quitte la ville monte sur Felephant Bhadrava- 
tikil. » Pradyota tit venir alors iin de ses servitours, appele 
« la Corneille » {Kaka), qui pouvait parcourir(enun jour)une 
distance de soixante lieures, et qui dtait ne d’lin etre non 
humain. « Va, Corneille », dit le roi furieux, « fais que 
Jivaka, le medecin, revienne ici; dis lui que je le desire 
absolument. Mats je dois ajouter, Corneille, que les mode- 
cins sont rusds ; prends done garde de ne rien accepter de 
lui. » 

Corneille partit et rattrapa en route, a Kaucambi, le mede- 
cin fugitif, qui eiait en train de dejeuner tranquillement. 
Corneille rdpeta les ordres du roi, mais le mdclecin dit : « Eh 
bien, Corneille, mangeons d’abord, prenez aussi qnelque 
chose ». — « Non, docteur, le roi m’a dit que je ne devais 
rien prendre, les medecins etant si ruses. » — Cependant 
Jivaka avait pris habilement un pen de mddecine avec on 
ongle; il se mit a manger un myrobolan et a boire de Feau. 

3. Hardy nommecet elephant femelle Nalagiri, nom que nous retrouverons 
plus tard. 
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— « Je vous en prie Corneille, prenez aussi im myrobolan et 
buvez un pen d’eau. » Corneille, voyant que le medecin 
mangeait et buvait sans en ressentir de mauvaises conse- 
quences, se laissa amener a prendre aussi un morceau, mais 
a peine avait-il mange une moitie de myrobolan et bu un 
peu d’eau, qu’il fut saisi de vomissements terribles. — 
« Docteur », dit-il, effray4, « resterai-je en vie? » — Ne crai- 
gnez rien, Corneille. ! vous gudrirez ; mais, voyez-vous, le 
roi est d’humeur violente ; il m’aurait fait mettre a mort ; 
e’est pourquoi je ne reviens pas ». — Immediatement, il ren- 
dit Corneille Fdldphant Bhadravatik^ et continua son 
voyage vers R^jagrba. 

Arrivd la, il raconta ce qui lui etait arrive au roi Bimbi- 
sSra, qui loua son energie. En attendant, le rembde employe 
n’avait pas manqud son effet, etle roi Pradyota futmainte- 
nant aussi heureux de sa guerison qu’il avait etd naguere 
133 mecontent du rembde employd. * Il envoya un ambassadeiir 
5,Rajagrha, afin d’inviter le mddecin a revenir et a deman- 
der tel salaire qu’il voudrait. Mais celui-ci ddclara vouloir 
s’en remettre k la bonne gr^ce du roi. Alors le roi envoya 
deux morceaux d’dtofle magnifiques, que le mddecin accepta, 
non pour son propre usage, car il jugeait que nul n’dtait 
digne de porter cette dtoffe, sauf le Seigneur et Mattre par- 
faitement sage, ou Men Qrenika Bimbis^ra, le roi du 
Magadha. 

Vers cetemps-la, le Tath^gata souffraitde constipations; 
il envoya Ananda, pour que celui-ci cherchat un purgatif. - 
Le fidele disciple alia voir Jivaka-, lui expliqua le mal 
dont souffrait le Tathigata, et ce que celui-ci ddsirait. Le 
mddecin prescrivit qu’on devait d’abord, en guisedetraite- 
ment prdparatoire, fi'otter d’liuile le corps du malade, pen- 
dant quelques jours. Comme Ananda revint quelques jours 
plus tard, pour dire que les prescriptions avaient dtd suivies, 
Jivaka rdsolut, non d’employer un grossier purgatif ordi- 
naire — ce qui eut dtd indigne de lui, — mais de prendre trois 
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poignees de feDilles de lotus, sur lesquelles il avail fait des 
decoctions de differentes herbes, et d’en faire aspirer Ics par- 
fums par le Tatliagata. II avait calcule en eflet qiie chaque 
poign^e de feuilles, ainsi appliquee, am&nerait dix evacua- 
tions. Apres avoir expliqud le remede de la fa^on que nous 
avons dite, il s’eloigna en saluant respectueusement An 
moment oil il venait de sortir de la chambre, il se dit que le 
piirgatif, vu la gravite de la constipation, * ne produirail pas 134 
pleinement les trente evacuations voulues, qu’il ne suffii’ait 
probablement que pour vingt-neuf ; mais comme le Tatliagata, 
apr&s les evacuations, prendrait un bain et que le bain aurait 
pour consequence une derniere evacuation, le nombre de 
trente serait pourtant atteint, 

Le Seigneur, qui savait tout ce qui se passait dans Fame 
du docteur, ordonna a Ananda de faire preparer de Fean 
chaude pour un bain. Un pen apres, le medecin revint, afin 
de demander si le patient avait eu des evacuations ; sur la 
reponse affirmative, il pria le Maitrc de prendre un bain, ce 
qui eut lieu, avec Feffet prdvu par le docteur. Apres la gue- 
rison, il prescrivit au convalescent, comme cure supplemen- 
taire, de s’abstenir de prendre de la sauce. 

Jivaka Kaumarabhrtya ne se signala pas seulement comme 
medecin du Seigneur, mais aussi comme fidMe. En signe 
d’liumble hommage, il donna au Tatli%ata les deux etoffes 
magnifiques qu’il avait lui-m^me revues du roi Pradyota. 

En outre, il lit, en faveur des rnoines, la demands respec- 
tueuse qu’il leur fut permis de porter, s’ils le voulaient, des 
vMements laiques du genre le plus simple. Lorsque le 
genereux donateur se fut eloigne, le Maltre adressa la parole 
a ses disciples et leur permit do porter a Favenir des vcde- 
menls laiques du genre le plus simple S a moins qu’ils 
ne preferassent se couvrir de haillons ramasses dans la rue. 

1. Peut-etre Foriginal veut4l dire : des v^tements abandonnes par leurs 
anciens proprietaires ; mais les expressions employees soiit loin d'etres claires. 
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— Des que les habitants de la capitale apprirent que cette 
permission avait ete accordde, ils rivaliserent de zfele pour 
montrer aux moines leur largesse dans la donation de v6te- 
ments, et le peuple des campagnes suivit Fexemple des 
citadins ^ 

22. — Voyage a VaicalI. — Conversion d’Ugrasena. 

Pendant la troisieme saison des pluies, que le Seigneur 
13o passa, commo la precedente, prbs de Rajagrha *, il requt 
I’invitation de se rendre a Vaictlli. Voici la cause de cette 
invitation : le pays et la ville etaient affliges d’une maladie 
(jpidemiquo qui enlevait des milliers d’hommes et rendait 
vains tons les efforts pour la combattre. Ne sachant plus que 
faire, les habitants resolurent d’avoir recours au Buddha, et 
ils envoyei’ent par consequent une ambassade nombreuse a 
Rajagrha, afm d’amener le roi du Magadha a persuader au 
Tathagata de venir ^ Vaigali. La pribre des envoyds fut 
exaucee, et le Seigneur se niit en route pour donner le 
secours demande. Avec les plus grandes preuves de respect, 
le roi Bimbisara le conduisit jusqu’au Gauge, qui separe le 
royaume de Magadha du territoire des Mallas. A peine le 
Seigneur eut-il mis le pied dans le pays de Vaigdli, qu’une 
pluie violentc se mit a tomber, qui purifia Tatmospliere et 
fit cesser immddiatement la maladie C 

Quelqucs-uns racontent que le Seigneur, avant d’entrer 
dans la ville, donna ordre a Ananda d’en faire le tour, de 

2, Chez Harclj% M. of B., ces evenements sent places dans la vingtieme ami^‘e 
apres que la dignitt^ de Buddha eut ete obtenue. 

1. Nous avons suivi ici la biographie birmane (chez Bigandet), I, 200), avec 
laqueile s’accoiaie en grande partie Hardy, p. 2rS6. On ti’ouve !e meme recit 
chez les Septentrionaiix, le plus oomplMeinent dans le Mahdmstu, I, 253, ss. 
Dans recrit suivi par Schiefner (283) on place cet evenement sous le regne 
d’AJatacatru, fils de Bimbisara, la trente-sixieme annee apres que letat de 
Buddha fut atteint. 
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repandre cle Teau qii’il avait dans aon , pot, a aiimones. et .de^' ^ 
reciter des sentences, ce qni cut pour suite la disparitioii 
complete de la maladie “ ; d’autres qii’il eiivoya dii Bois de 
Mangiiiers ou 11 se trouvait, Ananda vers la ville pour pro- 
noiicer one formule. 

Pres de Vaicali se trouvait le jardin de la coiirtisane 
Amrapali, qui, comme nous le verrons plus tard, fut ced6 
par eile a la Congregation dont le Buddha est le chef. G’est 
la aussi qu’on trouvait, dans le Grand Bois (Mahdvana) le 
convent, connu sous le nom de salle du Belvedere (Eutagara-- 
gala). G’est la qiie le Seigneur devait passer la cinquieme 
saison de retraite ; quant a la quatrieme, il la passa, en ne 
tenant pas compte de sa visite a Vaigali, a Rajagrha h 

Vers cette epoque eut lieu la conversion d’Ugrasena, Tacro- 
bate, Ne d’une fainille distinguee, * Ugrasena avait ete chasse 136 
par ses parents orgiieilleux, a cause d’une erreur de sa jeu- 
nesse. II avait conchi, en eflet, une mesalliance avec une 
belle dansGuse, dont il etait devenu amoureux apres Favoir 
vue donnant des representations, avec une troupe d’acrobates 
errants, a la coiir du roi Bimbisara. Prive de tout moyen de 
siibsistance par la diirete de ses parents, il avait bien etc 
oblige d’apprendre Fart de ses nouveaiix camarades. Malgre 
les plaisanteries de ses grossiers compagnons et celles do 
sa femme, il avait su vaincre toutes les dilEcultes grace a 
son obstination, et etait devenu un excellent acrobate* 

Une ibis qu’Ugrasena s’appretait^montrer ses tours devant 
une foule attentive, il arriva que le Tathagata passa par 
hasard, avec quelques-uns de ses disciples. Apr??s avoir 
envoye Maudgalyayana en avant, alin de preparer Ic co^iir 
de Facrobate a la reception de la lumiere de la foi, Ic Maitre 
vint liii-rneme et convertit Ugrasena, qui se jeta a ses pieds 
et pria qu’on voiilut Men Fadmettre clans Fordre des reli- 

2. Hardy, passage cite. 

3. Schiefner, passage cite. 

4. Recife Chez Bigandet, I, 200. 
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gieux. Apres avoir re^u I’instruction necessaire, il obtint le 
degre de grand-maltre, et sa femme et toute sa troupe se 
convertircnt egalement a la nouvelle lumiere. 


23. — Arrangement miraculeux d’on diffEuend. — Mort 

* 

DE Quddhodana. — Fondation de l’ordre des reugieux. 

Le Seigneur passa trois saisons des pluies successives dans 
le Bois de Bambous — La saison suivante — par conse- 
quent la cinquieme, parce qu’il avait passd la premibre a 
1.37 Benares — *il s’dtablita Grand Bois, dans la salle du Belvd- 
dbre, prbs de Vai^ali. 

C’dtait vers ce temps-la qu’il arrangea miraculeusement 
une querelle entre les Q^kyas et les Kodyas, a propos de la 
propridtd des eaux de la Riviere Rouge, qui constituait la 
frontibre des deux tribus, Au moment ou la querelle bclata, 
le Seigneur se trouvait prbs de Vaiqftli, mais comme il voit 
tout ce qui se passe sur la terre, le fait lui fut immediate- 
ment connu. Immbdiatement, il vole a travers les airs vers 
I’endroit oii la lutte etait sur le point d’eclater, et, par son 
eloquence, il sail amener les deux partis a dbposer les armes. 
Un sermon qu’il prononga A cette occasion aiuena 250 grands 
personnages de Kapilavastu et un nombre bgal de Kodyas k 
se faire admettre dans la congregation. Il est vrai qu’ils se 
repentirent rapidement de la demarche qu’ils venaient de 
faire, mais ce ne fut la qu’un mouvement passager : le Tathd.- 
gata sut si bien les foi’tifier dans leurs bonnes intentions, 
qu’ils atteignirentle premier degra de Saintete. 

Cette mbme Rivibre Rouge avait deja etb temoin une fois 

'L4^ourla suite chronologique des loealit^s oil les grandes vacances sout 
censees de passer, ily a uue telle difference entre les r^cits des Bouddhistes 
du Nordet la biographie birtnane^ (que nous avons cru devoir suivre aiitant 
que possible) qu’il est impossible deretabiir Faccord entre ies deux traditions. 
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du pouvoir miraculeux du Bodhisatva, lorsque celui-ci 
n’avait encore atteint que lage de 22 ans. On racontc * qu’il 
se trouvait an bord du fleuve un arbre, qui, ne au m6me 
moment que le Bodhisatva, avail atteint en un seul jour sa 
pleine croissance. II avail une circonf^rence de 47 lieues et 
un quart. Par suite d’une inondation, les racincs de Farbre 
furent mises a nu ; un jour d’averse, Farbre tomba dans 
le fleuve et forma une barribre, de sorte que Kapilavastu 
devint inhabitable par suite du debordement du fleuve ot 
Devahrada par exces de sdcheresse. Le roi Suprabuddha 
avertit Quddhodana de cet dtat de choses, et le pria.de lui 
envoyer le Bodhisatva, dont la force etait asscz connue. 
Ouddhodana cependant aimamieux ne rien dire a son fils, et 
alia lui-m&me avec Suprabuddha et une foulc de plusieurs 
centaines de milliers d’hommes al’endroit de Faccident, pour 
essayer de relever Farbre. Tons les efforts dchouerent. Alors 
Chanda imagina un moyen d’y attirer le Bodhisatva, consistant 
en ceci qu’il * fit arranger pour chacun des princes de la race 138 
des Qdkyas un jardin surles bords de laRivifere Rouge. Une 
fois qu’ils furent venus sur son invitation, il arriva que 
Devadatta tua d’un coup de fl^che un cygne qui volait au- 
dessus de son jardin a lui, L’oiseau tomba dans le jardin du 
Bodhisatva, qui arracha la fleche et ramena par un remedc 
Fanimal a la vie. Devadatta exigea alors que Foiseau lui fht 
livrd, puisqu’il avail les droits les plus anciens : ce fut la 
premiere querelle entre lui et le Bodhisatva. Afin d’ame- 
ner le Bodhisatva d’une manifere ddtournee a entreprendre 
I’oeuvre colossale, Uddyin fit pousser par Fimmense foule 
des cris formidables. Ge bruit attira Fattcntion du Bodhi- 
satva, qui demanda ce que cela signifiait. Apres Fcxplication 
d’Udayin, il s’empressa de se mettre en chemin pour redres- 
ser Farbre. En route, un serpent venimeux s’avamja do sa 
retraite el sauta devant le prince. De crainte qu’il ne fit du 

1, Tradition des Septeixtrionaux, chez Schiefner, 237. 
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mal au prince, le fidMe Udayin le coupa en deux d’une arme 
tranchante, mais I’haleine venimeuse de la bSte I’atteignit, de 
sorte qu’il devint noir, d’oii son surndm de Noir (Kdla 
Udayin). Venu pres de I’arbre, le Bodhisatva dit a Deva- 
datta : « montrez toute votre force, ct mettez I’arbre en mou- 
vement. » Devadatta litles plus grands efforts, mais ne reussit 
que peu ou point b remuer I’arbre. L’aimable Ananda ne fut 
pas plus heureux. A.lors le Bodhisatva prit I’arbre et I’eleva 
jusqu’au ciel, sur quoi il se brisa en deux moreeaux, qui 
tomb^rent chacun sur une des deux deux rives. Puis le 
Bodhisatva dit aux eens : « Get arbre a une force rafraichis- 
139 sante; il chasse les fievres bilieuses et cFautres maux; * 
faachez-le done en pieces et emportez~les. » Sur quoi les 
princes Qakyas remonterent chacun dans sa voiture, pour 
retourner de leiirs jardins a Kapilavastu. 


AprSs Farrangement miraculeux de la querelle pres de la 
Riviere Rouge, le Seigneur etait retourne a la salle du Bel- 
vedere a Grand-Bois k Pendant qu’il passait la les grandes 
vacances, il apprit que son pere %e etait tombe gravement 
malade, et sans retard il vola, suivi de quelques disciples, a 
travers les airs, vers Kapilavastu. 

Pres de la couclie du vieux roi, le Tath%ata pronon^a un 
discours tellement saisissant sur I’inconstance des clioses, 
que le malade se sentit tres edifie' et s’ecria, en prevoyant le 
Nirvana : « Je comprends maintenant Finconstance de toute 
chose. Je me sens atlTanchi de tons les ddsirs mondains et 
completement delivre des chaines de la vie, » Rempli de ces 
pensees, le vieillard passa courageusement les quelques 
jours qui liii restaient encore a vivre, et pour la troisieme et 

1. On ne dit pas quand et par qui ce monastere ayait ete fonde. Maha- 
vana n’est probablement qu’im autre nom du Sdlavana, monastere qui, 
dapres Mahdvastu, I, 295, avait donne a Buddha et a la Congregation 
par Gocriigi. 
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derniere fois, il rendit un hommage respoctucux a son dls 
En mfime temps, assis sur sa couche, il adressa la parole 
aux gens de sa suite, demanda pardon de ce qu’ii aurait pu 
faire de mal en pensees, paroles et actions, adressa des 
paroles consolantes a sa femme Gautami, baignee de larnies, 
et aux autres membres de sa famille, et exhala le dernier 
soupir a I’age de quatre-vingt-dix-sept ans, un samedi, au 
moment du coucher du soleil. 

C^ddhodana ayant rendu I’espint, le Maitre adressa la 
parole a ses disciples ranges autour du lit, et dit : « Yoyez, 
moines, le corps de mon pei*e. Il n’est plus ce qu’il (itait il y 
a encore un moment. Personne ne peut resister au principe 
de destruction qui est inseparable de tout ce qui nait. Soyez 
zdlds dans les bonnes oeuvres et marchez dans les quatre 
chemins qui mfenent ^ la pei’fection. * Puis il dit quelques 
paroles consolantes a Gautami, qui I’avait elevd, etaux autres 
femmes, qui s’abandonnaient a leur douleur en pleurant et 
les cheveux dpars. Il leur enseigna la loi du changoment 
continuel, en vertu de laquelle, tdt ou tard, tout organisme 
est dissous dans les ^Idments qui le composaient. 

Les fundrailles du roi se firent selon I’usage habituel. A 
I’endroit indiqud, le corps fut mis sur un bucher par le Buddha^ 
qui lui-m6me y mit le feu. Calme au milieu de toutes les 
lamentations qui I’entouraient, il se borna a proclamer le 
Dharma, sans s’dtendre d’une fagon dlogieusesur les mdrites 
du ddfunt. Ses paroles saisissantes amenbrent d’innombrables 
hommes et dieux sur le chemin de la conversion et de la 
sanctification. 


La mort du roi Quddhodana remplit Fame de la matrone 
Gautami d’une telle indifference pour les biens do ce monde, 
qu’elle crut que ce serait un bien pour elle si, bien que 
femme, il lui dtait permis d’entrer en religion. Elle alia done 

% Comp, cependant plus haut, p. iOO. 
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trouvcr le Seigneur Buddha, qui se trouvait, a ce moment, 
dans le Bois de Banians pres de Kapilavastu, et lui demanda 
humblement qu’il fut permis a des femmes de faire partie 
do la congi’egation. Mais, jusqu’a trois fois, il rejeta son 
humble requite, de sorte qu’elle revint chez elle, toute 
abattue et les yeux pleins de larnies. 

De Kapilavastu le Seigneur se rendit au Grand-Bois, ou il 
habita la salle du Belvedbre. Peu de temps apres, Gautami, 
qui n’avait pas dtd ddcouragde par I’echec de ses premiers 
efforts, rdsolut de les renouveler. Elle se laissa couper les 
cheveux, revMitun vfetement jaune, et entreprit, accompa- 
gnee d’un grand nombre de dames, toutes des O^kyas, a 
pied le voyage de Vaigali. 

Aprfes un voyage fatigant, les femmes arriverent ala salle 
du Belvedere, au Grand Bois, ettandis que Gautami les pieds 
enfles et les membres converts de poussibre, etait la debout, 
abattue et en larmes, devant le portail exterieur, elle fut 
vue d’Ananda, qui, aprbs avoir appris la cause de sa venue, 
I’annon^a chez le Seigneur, et ne manqua pas d’appuyer for- 
141 toment sa requbte. * Mais le Buddha refusa, disant : « Ne 
ddsire done pas, Ananda, que les femmes aussi puissent 
entreren religion. » Ananda comprit que, pour le moment, 
il ferait mieux de ne pas insister, mais prolita de la premibre 
occasion venue pour revenir sur I’affaire. Il dbbuta cette fois 
autrement ; il rappela au Maitre tous les bienfaits que celui- 
ci avait reeus de Gautami, comment elle I’avait nourri du 
lait de ses mamelles. Cette fois, I’intervention d’Ananda pro- 
duisit I’etfet voulu, de sorte que le Seigneur donna son auto- 
risation a I’admission de Gautami dans I’ordre, pourvu qu’elle 
acceptat 8 obligations fort dures : 1. uue religieuse, mbme si 
elle a bte depuis cent ans en religion, doit faire tous les 
signes extbrieurs do soumission a un moine, ne fut-il membre 
de I’ordre que depuis un jour ; 2. une religieuse ne pent 
passer la saison de relraite en un endroit oil il n’y a pas de 
moines ; 3. tous les quinze jours, une religieuse doit deman- 
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der permissioa a la congregation des moines de remplir deux 
devoirs religieux ; I’assistance & I’interrogation disciplinaire *, 
et I’assistance an sermon ;4. une religieuse doit assister a la 
cldture solennelle de la saison de retraite, et, dans une 
double reunion du cliapitre, elle doit donner des I’^ponses 
satisfaisantes sur trois points : sur ce qu’on a vu, ce qu’on a 
ontendu, ce qu’on a soupqonnd ; ^ 5. une religieuse qui a 
manqud ti une des dures obligations doit demander, pendant 
quinze jours, pardon aux deux divisions de la congregation ; 

6. ce n’est qu’apres qu’une religieuse a appris, pendant deux 
anndes (ou deux saisons de retraite) les 6 obligations morales, 
et qu’elle prouve qu’elle les connait, qu’ elle pent demander 
en plein chapitre d’etre admise dans I’ordre ; 7. en aucun 
cas, une religieuse ne pout insulter ou injurier un moine ; 

8. a partir de ce jour, il n’est pas permis aux religieuses 
d’adresser aux moines des exhortations spirituelles, tandis 
qu’il est bien permis aux moines d’adresser des exhortations 
spirituelles aux religieuses. 

« Si Gautami », continua le Buddha, « veut accepter ces 
huit obligations, * qu’elle soit admise dans I’ordre. » — 142 
Ananda se hata d’aller retrouver Gautami, alin de lui com- 
muniquer les conditions de son admission; elle declara 
qu’elle les admettait volontiers. C’est ainsi que la tante du 
Seigneur fut admise dans la congregation, en mSme temps 
que SOO autres dames *. 

1. Qui est en meme temps la confession publique. 

2. Le mot que nous avons traduit par « donner des reponses satisfaisantes » 
pent se comprendrc de diff^rentes manieres, En tout cas, I’expiicatioa sin- 
ghalaise, telle qii’eile se trouve chez lla.rdy {Easteim Monachism, 159: « a la 
fin de la saison de retraite, elles (les religieuses) doiventcidturer la cer^monie 
enmeme temps que les pretres », n’est pas juste; le point principal est omis. 

Quant a la 5c obligation, la source de Hardy, pass, citts n’y a rien compris 
du tout. 

i. Ciilla Vagga, X, 1 ss. — D’apres la tradition septentrionale, chez Schief- 
ner^ 268, cet ev^nement eut lieu dans la septieme annee, pres de Kapila- 
Yastu, 
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Bien que le Maitre eut c6d6 aux instances d’Ananda, il ne 
se cacha pas les suites de la decision a laquelle il s’etait laissd 
entrainer. « S’il n’y avait pas eu de femmes admises dans 
rOrdre, Ananda », dit-il, — « la chastete se serait conservde 
longtemps et la vraie foi exit pu subsister pendant mille ans ; 
maintenant que les femmes out etd admises dans I’Ordre, la 
chastete ne sera pas si longtemps preservde, et la vraie foi 
ne durera que la moitid de ce temps » . — Bref, il manifesta 
clairement sa provision que I’admission des femmes serait 
comme un ver rongeant la racine de I’Eglise, et que c’dtait 
par precaution qu’il avait soumis les femmes &, ces dures 
obligations. 

On ne vit que trop 16 1 que toute I’habiletd du Maitre serait 
necessaire pour contenir les religieuses dans le droit chemin. 
Mdme la vdnerable Gautami avait ses caprices. C’est ainsi 
qu’elle demanda une fois a Ananda d’interceder en sa faveur 
auprbs du Maitre, afin d’obtenir que pour les salutations et 
autres occurrences semblables, les moines et les religieuses 
seraient considdrds comme dgaux et que la preference ddpen- 
drait seuleraent de I’anciennete. Lorsqu’ Ananda transmit 
cette requSte, le Seigneur refusa absolument de Taccorder : 
cette rdgle existait bien chez d’autres sectes, mais il ne pou- 
vait Tadmettre. Un peu plus tard, lorsque le Tatliagata avait 
pris sa demeure pres de Qravasti, il y eut m6me des scenes 
scandaleuses, causees par six religieuses, qui dtaient loin 
d’etre des modeles de chastete. Les gens en furent scandali- 
ses, et ce fut grace uniquement a la sagesse et a la mode- 
ration du Maitre, que tout cela n’eut pas de mauvaises conse- 
quences. 

De Vaigali le Seigneur se rendit au mont Makula, non loin 
143 de KauQdmbi ^*. Aprbs avoir passe lii la sixieme saison des 
pluies, il se rendit au hois de Bambous. 


2. D’apres Culla Vagga, X, 9, il alia de Vaicdlt d gr;iva.stl. 
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24. — Les H:er^siarques sont .yaincus par le Buddha. Sejocr 
DU Seigneur dans la demeure des Bienheubeux. 

Dans Fhistoire de Vi^akha, mere de Mrgara, il a cleja dtd 
question des six hSresiarques on Tirthikas, Tirthyas qiii 
ne sont que de pales images du Tath^gata, et liii ressemblent 
comme des singes ressemblent a un homme. 

Ges hommes etaient tr5s jaloux du grand sneers que ren- 
contrait la noiivelle lumiere allumde par le Seigneur, et 
essayerent parloiit de le contrecarrer. Tantot a Rajagrlia, 
tantot a Qravasti ou a VaigMi, ils lui firent concurrence et 
essayerent de faire montre de leurs faibles forces, mais 
ils devaient fmir par s’apercevoir que leur lumifere palirait 
aupres de la sienne. 

Les noms et surnoms de ces heresiarqiies dtaient : Purana 
KaQyapa, Jnatiputra le Nirgrantlia, Kakuda Katyayana, 
Ajita Ke^akambala, Sanjaya (ou Sanjayin) Vairatti-putra, 
Go<^.aliputra le Maskarin ^ 

1. Le vrai sens que les ecrits les plus anciens donneiit a ce mot, n’est pas 
Clair; on pent le compre mire de plus d'une facon. Mats cc qui est certain, 
e’est que, sHl n’est pas identique a Tirthakara, Tirthankara, e'est-a-dire 
« quelqu’un qui prepare un passage sur, un pionnier, iin frayeur de chemins », 
et, dans une application speckle « un docteur des Jainas on a bien en vue, 
en Femployant, une allusion aux Jainas. Les dogmes attribmSs aux heresiar- 
ques et les noms des ordres auxquels ils appartiennent, ie demontrent. 

2. En pali : Purana-Kassapa ; Nataputta leNirgrantha ; Pakudha fou Kakuda) 
Kaccclyana; Ajita KesakambaH ; Sanjaya Belatthi-putta ; Gosala Makkali. — 
Les Nirgranthas sont une secte bien connue des Jainas, et jnatiputra (Nata- 
putta) est universeileinent reconnu comme fondateur de la doctrine, Les Mas- 
karins sont des moines qui portent un baton de bambou comme signe dis- 
tinctif de leur ordre. Ni les noms sanscrits, ni les noms paiis, ne sont tout 
a fait corrects, et les formes sanscrites ne correspondent pas compietement 
aux formes palies. Tous sont reprL‘sent<5s comme des Moines Nus ou Gymno- 
sophistes. Leurs dogmes se retrouvent, pour la plupart, dans les systtoes 
des Jainas, bien que les sources bouddhiques n’en donnentque la caricature. 
II lUest pas impossible que quelques-uns de ces noms aieut appartenu h des 
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•144 * En divers endroits, ces Tirthakas avaient de nombreux 

partisans des deux sexes, entre autres a Rajagrha. 

Vers ce temps un maitre de corporation de cette ville 
recut un morceau de bois de santal jaune, extrSmement 
precieux. Alors I’idee lui vint, de faire faire un vase k 
aumdnes de ce morceau de santal ; « les’ copeaux », se dit- 
il, « je les garderai pour moi ; quant au vase, je le donne- 
rai . » II fit comme il avait dit ; il suspendit le vase avec un 
nceud en haul d’une longue perche qu’il avait faite en joi- 
gnant ensemble, bout a bout, plusieurs longues tigesde bam- 
bou; il ajouta I’inscription : « tout maitre, qu’il soit moine 
ou brahmane, qui possbde un pouvoir miraculeux, a la 
liberty de prendre ce vase ». Bientdt le maitre de corporation 
rc^ut la visile de Pbrana K^^yapa, qui lui dit : « Je suis un 
grand maitre, et je possbde un pouvoir miraculeux; donnez- 
moi ce vase. » — « Si vous btes ce que vous dites, vene- 
rable seigneur, prenez le vase vous-m6me «, rdpondit le 
commer^ant. L’hdresiarque s’en alia, sans tenter I’epreuve. 
— Survinrent, les uns aprbs les auti'es, les cinq autres herd- 
siarques, sans mieux reussir. 

Un jour, dans la matinde, Maudga]y§.yana le Grand et 
Pindola-Bhdradvaja vinrent dans la ville pour y mendier, et 
virent Finscription. Ge dernier n’ayant pu ddcider son 
camarade a prendre le vase pour lui-mdme, s’dleva dans les 
airs, prit le vase, et fit, tout en volant a travers les airs et en 
tenant le vase a la main, jusqu’& trois fois le tour de la ville. 
Le maitre de corporation vit de sa maison, ayant pres de lui 
sa femme et ses enfants, cet exploit extraordinaire, et plein 
de respect, il pria le moine de vouloir bien s’arrdter chez 
lui. G’est ce que fit Bhdradv^ja, sur quoi le marchand prit le 
vase, le remplit d’une nourriture exquise, et le lui rendit. Sur 

personnages historiques; c’est un fait Men comm que, dans la legend e, des 
nomsplus anciens sont parfois Templac^s par des noins recents, empruntes a 
Thistoire. 

i, Culla-Vagga, 5, 8; traduction dans Sacred Books of the East, XX, 78, 
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le cliemin qui le ramenait au couveDt, *le moine futescorte 145 
par line niiiltitnde joyeuse, qui poussait des cris. Le Sei- 
gneur, entendant ce bruit, demanda h, Aiianda ce qui se 
passait, et des qu’il eut appris la cause, il convoqoa le con- 
vent et re'primanda Bharadvaja, pour avoir fait montre de 
son pouvoir niiraculeux a propos d’une occasion aussi 
futile. II prohiba pour la suite expressement tout etalage de 
pouvoir niiraculeux, et defendit en mSme temps de se servir 
de vases a aumdnes en bois. 

Par suite de cette defense, les hdr&iarques crurent avoir 
cause gagnee L mais Bimbisara, craignant que la doctrine 
ne souffrit de cette cessation des miracles, avertit le Seigneur 
quo ses adversaires triomphaient. Le Tathagala le tranquil- 
lisa, et promit de reveler bientot sa puissance miraculeuse a 
Qravasti. En eflet, lorsque, quelque temps apres, il visita 
cette ville, ilfit nombre de miracles. Entre autres, ilfit sur la 
voute celeste un chemin d’une longueur infinie, qui s’dten- 
dait de Fhorizon occidental a Fhorizon oriental, et pendant 
qu’il parcourait cette orbite, du feu sortait de son oeil droit ^ 
et de Feau de son ceil gauche; ses cheveux etaient lumineux 
et son corps rayonnait. Comme il n’avait pas de compagnon 
sur cette orbitre celeste, si solitaire, il crda ime image de 
lui-m6me, qui semblait faire route avec lui ; tantot il etait 
assis, tandis que son camarade s’avanQait; tantot il s'avanQait 
lui-meme, et c’etait son compagnon qui se reposait. Dans un 
acc5s de zele peu considdr(§, quelques-uns de ses disciples, 
entre autres Anathapindika ct Maudgalyilyana s’offrirent pour 
faire, eux aussi, des miracles, mais il n’accepta pas leur 
offre, la tache de d(Slivrer lemonde de Fobscurite etant ddvo- 

j. Ce qui suit iinm^diatement estpris dans Bigandet 

2. Chez les Iiidiens, le mot qui signifie « la droite )) signifie aussi « le midi ». 

Au point de vue mythologique, la ville de Qravasti parait done situee h la 
latitude et a la longitude ou le Soleil se trouve entre r6t6 et la saison des 
pluies. Maiheureuseraent, onne dit pas en cambien de temps le Buddha par- 
couraU le chemin qui va de Forient en Occident, 
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iue au seul Buddha De temps en temps, il adressait une 
allocution au peuple, qui I’acclamait 
146 Apres avoir manifesto sa puissance et sa splendeur *, il se 
rappela quo tous les Buddhas, apres sAtre promenes de la 
meme faconsur la voute cdleste, passent la saison des pluies 
dans la demeure des Bienheureux, afin d’apporter a leur 
mere la lumiere de leur doctrine. Il fit ce qu’ils avaient fait 
tous, et disparut. Lorsque le peuple ne le vit plus, il crut que 
le soleil et la lune avaient quittd le ciel. 


Les faits que nous venons de mentionner, sont si impor- 
tanls, qu’il vautla peine d’en donner une autre version 

Les six hdresiarques delibdrhrent, une fois, h Rajagrha, 
sur la meilleure maniere de faire echec « k cet ascSte Gau- 
tama », comme ils s’exprimaient ; par I’inspiration de Mara, 
le Malin, ils arrivSrent a la conclusion qu’il serait preferable 
de rivaliser avec le Buddha dans la manifestation d’une puis- 
sance surhumaine. Ils donnerent connaissance de cette reso- 
lution au roi Bimbisdra, qui, indignd de leur prdsomption, les 
avertitd’avance qu’ils seraient annihiles dans leur lutte centre 
la puissance extraordinaire du Seigneur. Ne trouvant done 
pas un accueil favorable auprfes de Bimbisara, les herdsiarques 
rdsolurent d’aller trouver Prasenajit, roi du KoQala, a Qra- 
vasti, celui-ci etant connu comme impartial. 

En attendant, Bimbisara se rendit a I’endroit oil se trouvait 
leMaltre, afin delui rendreses humbles hommages, et repar- 
tit ensuite. 

Alors le Seigneur rdfldchit sur la question en quel endroit 

Chez les Indiens paiens le soleil s’appelle « la porte ouverte de la deii- 
\Tance». 

4. Geci est certainenient one alliisiott a la joie populaire lors de la de 
TEte (la saint Jean). 

i. Celle des Bouddhistes Septentrionaox, dansle Dlvydvaddiia XU (tmdmt 
par Biirnoiif, Inirod 162 ss.) et Avaddna KdlpalcUd^ XIH. Nous avons abrdge. 
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ies Buddhas ant^rieurs et parfaits avaient accompli lours 
plus grands miracles, et ies dieux se hat^rent de lui faire 
savoif quo cela s’(Stait toujours fait a Qravasti. Le Seigneur 
partit alors, et se rendit, entourd de son cortege de dieux et 
d’humains, a la ville de CrAvasti, oil il arriva bientdt et ou 
ilsdjouma dans le convent de Jetavana. 

* Les heresiarques, qui suivaient le Tathagata, arriverent 147 
aussi dans cette ville et demanderent immediatement au roi 
Prasenajit la permission de pouvoir rivaliser avec « ce moine 
Gautama » dans la manifestation d’un pouvoir miraculeux 
et surhumain. Avant de donner son consentement, le roi,* 
monte sur un char, se rendit au Jetavana, afin de parlor de 
la chose au Seigneur. Arrive la, il pria le Buddha instam- 
ment, de manifester son pouvoir miraculeux dans FintdrM 
des creatures. Jusqu’a deux fois la requete fut repoussde, 
mais la troisieme fois elle fut accordee. Il faut, en elfet, qu’oii 
sache, que, d’apres une loi constante, tous les Buddhas 
doivent accomplir, pendant leur vie, dix actions necessaires ; 

1 . le Buddha n’entre pas dans le Nirvana absolu avant d’avoir 
appris a im autre, de sa bouche, K qu’il deviendra Buddha; 

2. avant d’avoir inspire a un autre 6tre la ferme decision de 
ne pas quitter le chemin qui mene a la dignitd de Buddha ; 

3. avant d’avoir converti tous ceuxqui doivent Mre convertis ; 

4. avant d’avoir passe les trois quarts de son existence ; 3. 
avant d’avoir transfere ses devoirs (Dharma) ; 6. avant 
d’avoir indique deux de ses disciples comme premier couple ; 

7. avant de s’^tre montrd, en venant dii paradis, dans la 
ville de SankAgya ; 8. avant d’avoir deplid, prds du lac Ana- 
vatapta, letissu de ses actes anterieurs, devant ses disciples 
assembles ; 9. avant d’avoir confirme ses pere et mere dans 
les veritds ; 10. avant d’avoir fait le grand miracle a Gra- 
vasti. 

*G’est en vue de cette dernifere obligation que le Tathagata 148 

1. Le rnot qui signifie « bouche » signifie aussi « sommet, point extreme ». 
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promit au roi Prasenajit de ddployer au bout d’une semaine 
un pouvoir miraculeux incomparable. Puis le roi demanda 
la permission de faire construii’e un edifice ou auraient lieu 
les miracles, et demanda en quel end roit on devait Ic placer. 
D’aprbs I’inspiration des Dieux, le Buddha rdpondit : entre 
Qravasti et Jetavana. 

On donna connaissance aux hdresiarques de la promesse 
du Tath%ata, et ils essayerent de tirer parti de cet intervalle 
pour fortifier leur parti. 

Le roi Prasenajit avait un frere, nomme Kala, un bel 
♦adolescent, trbs attache au Seigneur. Un jour, une des 
femmes du roi j eta une guirlande de fleurs sur le jeune 
homme, an moment ou il passait, et ses ennemis — qui n’en 
a pas ? — all^rent, astucieusement, noircir le jeune homme 
auprfes de Prasenajit, et lui raconter qu’il avait s^duit une 
des femmes du harem royal. Dans un acebs de fureur, le roi 
lit couper mains et pieds a son frere innocent, ti la grande 
affliction du peuple, qui se lamentait sur le sort de Kala, si 
horriblement mutild. Juste hce moment survinrent Phr^na 
et les cinq autres h^r(isiarques, et les amis du jeune homme 
le suppliferent de gu^rir le malheureux. Mais Purana r^pon- 
dit : « II est un disciple de l’ascete Gautama ; e’esta Gautama 
, qu’il appartient de retablir KMa dans son ancien etat. » — Le 
pauvre Kala, voyant que personne, en dehors du 'Tathagata, 
ne pourrait Faider, entonna Fhymne suivant : 

« Comment le maitre des mondes ne connait-il pas F^tat 
miserable dans lequel je suis tombe ? Adoration a cet Sire, 
exempt de passion, plein de misericorde pour toutes les 
creatures !» 

149 Sa priferefut exaucSe : *le Tathagata donna Fordre a Ananda 
de guSrir Killa a Faide d’une formule qii’il lui recita. G’est 
ce qui eut lieu : non seulement le jeune homme se rdtablit, 
mais il atteignit immSdiatement le troisieme degre de sanc- 
tification, celui d’AnSgSmin. Il devint ensuite domestique 
dans le convent, changea son nom en celui de Gandaka, et 
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refusa de retourner jamais auprfes de Prasenajit ; il ne desi- 
rait autre chose que continuer Si servir le Seigneur. 

Sur ces entrefaites, par I’ordre du roi, entre la ville et le 
Jetavana, on avait construit I’edifice pour les manifestations 
miraculeuses. C’dtait ime grande salle carrde, chaque c6te 
ayanl une longueur de cent mille aunes, avec un trdne pour 
le Seigneur. Les partisans des hdrdsiarques avaient egale- 
ment fonde une demeure pour chacun d’eux. 

Au jour fixe, le roi Prasenajit prit soin d’6ti*e present a 
I’endroit convenu, et les six Tirthakas avec leurs partisans 
ne manquSsrent pas non plus de se presenter de bonne heure. 
Comme le Tathdgata n’etait pas encore visible, les six, assis 
chacun a sa place, demanderent au roi Prasenajit : « Ou 
se trouve maintenant I’ascete Gautama? » — « Attendez un 
moment », repondit le souverain, et il envoya un jeune 
homme, nommd Uttara afin d’avertir le Seigneur que le 
moment etait venu. Uttara executa les ordres du souverain, 
et apr^s avoir parle au Tath^gata, il revint, grace au pouvoir 
miraculeux de celui-ci, en volant A travers les airs, choz Pra- 
senajit. Alors le roi se tourna vers les herdsiarques, en 
disant : « Vous voyez le miracle qu’a fait le Seigneur, faites 
en maintenant un a votre tour ». Mats ils restferent immo- 
biles et repondirent : « Roi, il y a tant de monde ici. Com- 
ment pourrez-vous savoir si c’est par nous ou par cet asceto 
Gautama que les miracles ont dtd faits? » 

Alors le Seigneur se plongea dans une mdditation pro- 
fonde, de telle sorte qu’on vit sortir du trou de la serrure ‘ 
une flamme, qui sc repandit sur tout le b^timent qui lui 
etait destind et le mit comme en flammes*. Les hdrdsiarques iSO 
signalferent auroi cette lueur.rougeAtre et le priercnt de faire 
dteindre lefeu. Maisavantque I’eau ne fut arrivde, I’incondie 
s’dteignit de lui-mdme, par la propre force du Buddha ot la 
puissance dcsdieux. De nouveau le roi invita les hdrdsiarques 


1. D’apres une autre version, la flamme sortait de ses joues. 
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a him^ k lmr tour uii miracle, mais ils eluderent la proposi- 
tion en doimant la meme reponse que lors du premier 
miracle. 

Ensiiite le Tatli%ata fit paraitre ime lumi^re, liiisante 
comme For, qiii remplit le monde entier d’un eclat magni- 
fique. Cette fois encore, les docteiirs heretiques eurent bien 
soin de ne pas repondre a Finvitation de Prasenajit. II en fut 
de m6me lorsque Gandaka, le ci-devant Kala, mamtenant 
serviteur du convent, revint du pays des Hyperboreens, avec 
un pied d’une plante portant une fleur jaunMre; et Ralnaka, 
un autre serviteur, avec un pied d’une plante portant une 
fleur rouge apport6e du mont Gandhamadana, et que les 
deux mirent les plantes derrij^re le bMiment destine au 
Buddha. 

Ensuite le Tathagata mit ses deux pieds par terre, et a ce 
moment eurent lieu les m6mes phenommes que lorsqu’il 
alia se placer sur le siege sous Farbre de la Science. Par suite 
du tremblement de terre qui accompagna le miracle, cinq 
cents sages comprirent ce qui se passait a ^rdvasti, et immd- 
diatement ils se mirent en route pour aller a cette ville. 
Benis par le Buddha, ils marcherent sur la route faite pour 
une seule personne, et de loin deja, ils virent le Seigneur 
avec ses trente-deux signes distinctifs. Grand fut leur ravis- 
sement. L’homme sans enfants ne pent pas se r^jouir davan- 
tage de lanaissance d’un rejeton, le pauvre de la ddcouverte 
d’un tresor, que les creatures chez qui les Buddhas anterieurs 
ont plante les racines du Dharma ne se rejoiiissent a la pre- 
miere vue du Buddha. Les cinq cents sages demanderent 
ensuite a Stre admis dans Fordre du Tathagata, ce qui leur 
fut accorde, surqiioi ils disparurent. 

Le moment etait venu ou le Seigneur devait se rendre vers 
le batiment qui lui dtait destine : il s’y rendit et occiipa le 
ISl siege qui lui avait eM prepare, * Immediatement, de son 
corps soHirent des rayons qui couvrirent tout le batiment 
comme d’une teinte d’or. Ce fut a ce moment que Su- 
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datta ^ ' Maudgalyayana et d’autres disciples zeles s’ot^^^^ 
poor faire des miracles, mais le Maitre B’accepta pas leiir 
offre, et fit alors lui-meme, sur la dcmandc prcssaBle dc 
Prasenajit, des miracles dclatants, telleoient eclatants, qu’a- 
pres les avoir accomplis, il put dire a ses disciples : 

« La mouche liiisante brille tant que ne parait pas le soleil, 
mais aussitot que le soleil est leve, I’insecte est coufondE par 
ses rayons et ne brille plus. » 

« De m6me ces sophistes avaient le verbe haiit, tant que le 
Tathligata ne disait rien ; mais maintenant que le Buddlia 
parfait a parld, Fli^rdsiarque ne dit plus rien et ses parti- 
sans se taisent comme lui. » 

Plus le Tathagata faisait de miracles ^clatants, plus Fini- 
pui^sance des Tirthakas devait devenir manifesto a tons. 
Parana Kd^yapa resolut alors de faire im dernier effort 
desespere et de regagner rinfluence perdue en prfichant ses 
theses heterodoxes. Les suites furent tout autres qii’il nuvait 
prevu. A peine en efiet eiit-il proclame ses theses, que les 
autres heresiarques se mirent a les contredire* II s’^leva 
entre eux une dispute violente, tellement violente, que 
Piirana quitta la partie desespere, et se jeta, apres s’dtre 
attache au cou une cruche pleine de sable, dans un etang, ou 
il se noya. 

*La, dans Feau, les cinq suivants d6couvrirent ie cadavre 152 
du Parana k Ils le retir^renPde Feau et s’eloignerent. 

1. Nonime aussi Aiiathapindika. Il porte ici le surnom de « velu »> (biha)^ 
nous ne savons pourqiioi. 

2. Le suicide de Purana dans un Stang est aussi connu aux Heridionaux^ 
comme on le voU chez Bigandet, I, 216. Le Buddha ayant, par sa puissance 
miraculeuse, fait sortir de terre, au printeinps, im inanguier charge de fleurs, 
Purana, desespere, s’attacha une cruche au cou, se jeta a Feau* et perit inise*- 
rablement pour renaitre dans le plus has des enfers (c’est-a«dire le nadir). 

1. Plus tard, Purana ressuscita de nouveau comme s’ii n’avait cu aucun 
mal, et montra bienqiill n’avait rieu apprisetrien ouhiie. Chez Schiefiicr,273, 
iors de I’absencc momentanee du Maltre dont nous parierons ii Fmstant, tous 
les six sent de nouveau en train de semer la discorde. On les retrouve de 
nouveau trois siecles plus tard, sous Menandre (Milindra), roi de Bactriane. 
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Sur ces entrefaites, le Buddha crea une image magique 
de lui-m6me, sur laquelle on pouvait distingiierles 32 signes. 
G’est, en effet, une regie gdnerale que tons les Buddhas 
parlent a une telle image : c’est pourquoi le Tath%ata le 
fit cgalement. 

Apres avoir ainsi predisposd favorablement Fesprit de la 
foule en faisant des miracles, il pronon^a un sermon sur les 
quatre verites cardinales, avec cette consequence que plu- 
sieurs centaines de milliers de creatures obtinrent un des 
quatre degres de sanctification. 

Puis le grand Maitre disparut. 


Pendant trois mois, il resta.dans le royaume des Bienlieu- 
reux, mais non d’unemanifere continue, car il etait oblige de 
faire sa tournee journali^re pour assurer sa subsistance. A 
cause de ces periodes reguliferes d’absence, il crea un autre 
Buddha, charge de le remplacer et d’enseigner F Abhidharma 
a sa mere, tandis qu’il se rendait Iui-*m6me aux monta- 
gnes septentrionales, ou il mangeait les tendres branchettes 
de Farbre merveilleux et se lavait le visage dans le lac xina- 
vatapta. C’est la que son disciple Qariputra venait recevojr 
ses ordres pour ce qui devait se faire sur la terre. 

Lorsque le temps destine k son sejour celeste se fut 
153 ecoul(5 *, le Tath%ata descendit, en se servant de trois esca- 
liers fails par Vigvakarman, Fartiste des dieux, pres de la 
ville de Sahkacya; ou Qariputra Fattendait. De la il se rendit 
a Qravasti, ou il habita le convent de Jetavana K 


i. D’api'es labiographie tib^taine, cbez Scbiefner, 273, le Buddha descendit 
des escaliers le 22° du mois qui occupe le milieu de Tautomne, ce qui corres- 
pond assez bien au mois d’oc/o^re, nomm6 chez Bigandet,I,22o. Comp. Fa Ilian 
(Legge), 47 ; Voj/. d. PH* Bouddhistes^ II, 237; Avaddna KalpalaUi^ XIV. 
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25. — Le Buddha cALOMNii par une religieuse 

La grande vogue qu’obtint la doctrine du Maitre a la 
decuple puissance, d^s qua la lumi^re en eixt paru parmi les 
dieux et les hommes, et les avantages qua la coBgregation 
retirait de la generosity de pieux laiques, remplirent de baine 
et d’envie le coeur des docteurs hdretiques. Pareils a des 
mouches luisantes ^ lors du lever du soleil, ils etaient la, an 
milieu du chemin, murmurant: « Si cat ascfete Gautama est un | 
Buddha, nous sommes aussi des Buddhas » ; ils delibererent 
entre eux comment ils pourraient salir la rdputation du 
Buddha, et le ruiner aux yeux du peuple. Un d’eux donna 
le conseil insidieux de se servir pour atteindre ce but, des 
charmes d’une jeune religieuse deleursecte. Elle s’appelait 
Cinca, et dtait extraordinairement belle, pareille a une 
nymphe celeste, dont le corps dmettrait des rayons. La pro- 
position fut accept^e. 

Lorsque la jeune religieuse, arrivee dans le jardin du 
convent, rendit ses hommages a ses supdrieurs, aucun des 
Tirthakas ne lui adressa la parole. Etonnee, elle demanda : 

« Qu’ai-je mefait, revdrends pdi’es, pour que vous ne me par- 
liez pas? » — « Notre soeur, » fut la reponse, « connaissez- 
vous Vascete Gautama *, qui nous fait taut de mal, et qui 154 
tire a soi pen a peu les honneurs et les avantages dont nous 
jouissions autrefois »? — <( Je ne le connais pas, reverends 

2. Dha7nmap.) p. 338. 

3. Qu’oii veuille bicn rcinarquer, Taccord des sources du Nord et celies du 
Midi, justerucnt quand il s^agit de details en apparence insigniiiants. Nous 
avons deja vu plus haiit la m^me image, pour exprimer la oit^me 'Me dame 
facon figuree. Dans le Dhammapada^ khajjopcmaka esi nne fmie pour 
khajjotaiiaka^ dans le sens du Sanscrit khadyota^ « mouche luisante »: mais 
etymoiogiqucment le mot pent signifier aussi « liimiere du firms, ment »; 
khadyotana est « le soleil», mais a eu, sans aucun doute, Ic sens plus large de 
« pianete ». 
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pJires, mais dites-moi ce que vous voulez que je fasse. » — 
« Si vous voulez nous faire plaisir, notre SQ3ur, pretez-vous 
a une manoeuvre qui aura pour but de salir la reputation de 
ce Gautama, afin qu’il perdetout avantage et consideration. » 
— « C’est bien, rdverends pbres, laissez-moi arranger cette 
affaire et ne soyez pas inquiets », dit la belle religieuse, sur 
quoi elle partit. Avec une astuce vraiment feminine, elle 
imagina le projet suivant, auquel elle donna immediatement 
un commencement d’ execution. 

A I’heure oil les bourgeois de Qravasti sortaient, aprbs le 
le sermon, du convent de Jetavana et retournaient chez eux, 
elle allait, des guirlandes parfumees a la main et revetue d’un 
vetement rouge-cramoisi, dans la direction du convent, et 
quand les gens lui demandaient : « Oil allez-vous? » Elle 
rdpondait : « Qu’est-ce que cela vous fait oii je vais? » Cepen- 
dant elle ne se rendait pas a Jetavana, mais au convent des 
Tirthakas, situ(S tout prbs. C’est la qu’elle passait la nuit, et 
le matin, vers I’heure oil les lai'ques bouddhiques arrivaient de 
la ville, pour faire au couvent leurs devotions du matin, elle 
allait h leur rencontre, tout comme si elle avait passd la nuit 
au couvent de Jetavana et sortait de 1^ pour rentrer a la 
ville, et quand on lui demandait « Ou avez-vous passd la 
nuit? » elle r^pondait : « Qu’est-ce que cela vous fait, ou j’ai 
passd la nuit? » 

AprSs avoir continue ainsi pendant plus d’un mois, elle 
crut qu’elle pouvait aller plus loin, et a chaque question « ou 
elle avait passe la nuit? » elle prit le parti de rdpondre ; « J’ai 
passd la nuit dans le couvent de Jetavana, avec I’ascbte Gau- 
tama, dans la mSme chambre a coucher. » De cette manibre, 
elle sut crder des soupQons chez les laiques naifs, qui ne 
savaient ce qu’ils devaient en penser. Trois ou quatre mois 
plustard, elle se mit h s’envelopper le ventre de linges, pour 
se donner I’air d’une femme en btat de grossesse, et a I’aide 
de ce moyen elle sut faire croire aux dmes simples qu’elle 
btaitgrosse des oeuvres de I’ascbte Gautama. 
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* Vers le neuvi5me, mois,-,elle iermt le ventre 155 

nn morcean de bois arrondi et employa d’autres artifices 
pour se, donner^ nn aii*' languissant* Ainsi dqnipdc^ elle se 
rendit vers la soirde a l’^lise au moment on le TatMgata 
occupait la chaire et prechait la Loi. Sans crainte, ellc se 
pla^adevant lnietlui dit : « Tu pi'gches la Loi an penple d’nne 
voix donee et les l^vresemmiell^es, maismoi, malheureusej 
je snis devenue grosse par ta fante, de sorie qoe je snis 
maintenant prSs d’acconcher ! Et cependant tu no t’es pas 
soucid de trouver pour moi nne cliambre on je pourrais faire 
mes couclies, ni de me procurer de I’liaile, du beurre on 
d’autres clioses necessaires en pareil cas ! Et non seulemcnt 
tu li’as rien fait toi-mdmey mais tu n’as pas meme chargd un 
de tes disciples, on le roi du Kosala, on Anathapindika ou 
nne laique considdrable telle que Vi^akha, de prendre soin 
des choses dont moi, malheureuse, je pourrais avoir besoin. 

Tu sais bieu gouter les plaisirs de Famour, mais avoir soin 
de ton enfant a naitre, tu ne le sais pas. » 

C"est ainsi qu’elle calomnia le Tathagata en pleine assem- 
blee, comme si elle avait essayd de souiller la lune avec des 
excrements. Le Tathagata, interrompu au milieu de son ser- 
mon, s’ecria, d’une voix de lion rugissant : « Si ce que tu dis 
est vrai ou non vrai, ma soBur, moi et toi nous sommes seuls 
a le savoir. » — « G’est bien vrai ! » rdpondit-elle avec line 
impudence imperturbable. Au mdme moment Indra, le roi 
du Ciel, sentitque le sidge surlequelil dtaitassis, s'echauffait 
et s’aper^utque la jeune religieuse Cinc4 calomniaitle Maitre. 

Afm detirer Faffaire au clair, il parut, accompagnee de quatre 

1 . Dans roriginal, dhammambhd, qiii d^signe dans le langage ecclesias- 
tiquela saiie de reunion eccldsiastique, et ia foule qui y est reimie ; mais au 
fondle mot designe la salle de justice, et, r^-ellement, on a en vue la salle ou 
siege en compagnie de Dharma, Yama, dieu de la justice et dieu des morts, le 
Piuton indien. Dans la mythoiogie, Dliarmasabha est Ic royaume des Ombres, 
localise plus tard vers ie midi, mais sitne reeilement en Occident, oii sontsitu6s 
les iles des Bienheureux et le jardin des Hesp^rides, oii le soleil se couciie. 
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anges, sur le theMre du scandale. Les anges, qui s’dlaient 
mdthamorphosds en de jeunes souris, se mirent I’ceuvre et 
coup&rent rapidement, ^ coups de dents, les cordes qui rete- 
naient la boule de bois, de sorte que le bois tomba subite- 
ment sur les pieds de I’dliontde et lui ecrasa les brteils, 
la ruse fut ainsi decouverte. * Alors les gens s’ecribrent : 
« Cette vilaine sorcibre a calomnid le Buddha parfaitement 
sage, » lui crachbrent au visage et la chassbrent, en lui jetant 
des moltes de terre et en la b^tonnant, hors du jardin du 
couvent. Dbs que la religieuse criminelle fut hors de la vue 
du Maitre, la terre s’ouvrit devant ses pieds, une flamme 
venue du fond des enfers s’bleva de I’abime beant, et enve- 
loppde de ses flammes comme d’un drap rouge *, Todieuse 
Cincd descendit au plus has des enfers. Du mbme coup, les 
hbrbsiarques perdirent profits et considbration, tandis que le 
Mattre a la decuple puissance les vit encore augmenter. 

Le lendemain, dans la chapelle, avant le commencement 
du sermon, on no park que du chdtiment terrible, mais 
mbritb, que s’btaitattirb la novice Cinca, en calomniant d’une 
fagon aussi scandaleuse une personne aussi vertueuse et 
vbnbrable que le Parfait Sage. Lorsque le Docteur, qui btait 
sur ces entrefaites entrb dans la chapelle, demanda a ses 
auditeurs quel dtait le sujet de leur conversation, ils le lui 
dirent. Alors il ajouta : « Ce n’est pas la premibre fois que 
Cihcdm’a ainsi faussement accuse ; dans une existence antb- 
rieure, elle a essayb la mbme chose » ; et il en prit I’occasion 
de leur raconter une histoire du temps qu’il btait le Bodhi- 
satva Mahapadma. 


1. Le texte porte kuladaltiya, ce qui ne signifle rien ; la vraie lecon doit 
I'tre kulatattiya, mot qui, ainsi que le prouve le sanscrit, signifle a la fois, 
« pareil a I’arsenie rouge set » destine a une femme impure », 
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26: — Les vieux fipocx. — Discorde dans la congrBgatios. — 

Le Buddha, mBcontent, se retire. 

La huiti^me ann^e, le Seigneur resta, pendant la saison 
des pluies, dans le Parc aux Cerfs du Bhesakaia-vana, pres 
du Mont du Dauphin, * dans le pays des Bhargas. * Los 157 
grandes vacances finies, il parcourutde nouveau le pays selon 
son habitude, en prfichant. 

Parmi ses nouveaux convertis, se trouvaient aussi deux 
vieux dpoux, le pbre de Nakula et la mbre de Nakula, d’une 
famille brahmanique. Tous les deux avaient dte, dans des 
existences anterieures, des parents du Bodhisatva a un degrd 
assez rapproch6, et le souvenir de cette relation se reveilla 
chez eux d^s qu'ils eurent revu le Buddha. Le Maitro les 
recompensa de tout le bien qu’ils lui avaient fait en leur 
prfichant le Dharma et en les amenant sur la route du salut. 

Le lendemain, lorsque les deux vieillards eurent Thonneur 
de recevoir le Buddha comme leur hote, ils lui adressferent 
modestement la requSte suivante : « Seigneur ! nous avons 
d^jadtd un couple heureux pendant tant d’existences; jamais 
querelle ou discorde n’a trouble notre bonheur domestique. 
Nous vous supplions qu’en renaissant nous puissions fitre de 
nouveau unis dans la mbme affection. » Le Seigneur accepta 
leur pribre et les declara bdnis parmi les enfants des 
hommes ’. 

Sur I’invitation de trois bourgeois pieux de Kauqambt, qui 
avaient rencontrd le Tathagata h VaiqMl, il visita la premiere 

1. Le Dauphin ou Crocodile {(dgumdm, gingiimdm)^ est le nom d’lme 
constellation. D’api^es Culla-V,i V. B1 le Buddha partit de Yaica.lt pour cet 
endroit. Chez les Septentrionaux les nonas sont : mont Qicumara ; le Bois de 
Bliayauikara le Yaksha et Varga, forme fautive. Tib. Leb. p. 316,^ 

1. Cette charmante legende semble dtre le pendant indien du conte grec 
de Philemon et Baucis. Nous Pavons empruntde a Bigandet. 
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ville et s’etablit dans le jardin Goshita % oil il passa avec 
300 disciples la neuvieme saison de retraite. 

A Kaugambi, la propaganda n’eut pas d’heureux rdsultats 
Attristd par les intrigues des docteurs hdretiques, Ananda 
essaya d’amener le Seigneur a partir pour un autre pays, 
mais sans y reussir. Et ce qui fut encore plus triste que 
Fopposition secrbte ou ouverte des adversaires, ce fut la dis- 
corde qui delate parmi les membres de la congregation elle- 
mdme. En voici Foccasion. 

* Un des moines s’etait rendu coupable d’une transgression, 
et, soutenu dans son entdtement par quelques frbres, n’avait 
pas voulu reconnaitre son tort. Ceux qui le croyaient cou- 
pable exigbrent de lui qu’il reconnut son tort, et sur son 
refus, Fexcommunibrent. Or le frbre qui avait etd con- 
damnd par un parti, dtait un homme trbs savant, intelli- 
gent, modeste et de reputation intacte ; de sorte qu’il n’eut 
aucune peine a s’ assurer Fappui moral de ceux d’entre les 
frbres qui partageaient son opinion ; mbme chez les moines 
de Kaugtlmbi appartenant a d’autres sectes il rdussit b. trou- 
ver Fappui qu’il souhaitait. Tous ceux qui avaient pris son 
parti allbrent trouver les autres, qui I’avaient excommunib, 
et ddclarbrent que I’homme etait innocent et que I’excom- 
munication prononebe etait par consbquent inique et de nulle 
valeur. Le parti adverse ne se laissa pas convaincre et la 
querelle devint de plus en plus violente. 

Dbs que le Maitre eut btb avert! par un des moines de ce 
qui btait arrive, il reprimanda avec une sbvbritb convenable 
Fun et Fautre parti au sujet de la precipitation avec laquelle 
on avait agi et les exhorta a cesser ces lamentables disputes, 
afin qu’il n’y eftt pas de schisme dans la congrbgation. Tout 
cela fut peine perdue : la querelle prit chaque jour des pro- 

2. Chez les Septentrionaux : jardm Goshavata. 

3. D’apres% tradition septentrionale (chez Schiefner, 269) le Tathagata con- 
vertit le roi de Kaucambi, Udayana, et le fils dii roi, Rdshtrapala, entra en 
religion. 
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portions plus grandes ; les deux partis ’vivaient sur pied de 
guerre et se provoquaient et s’injuriaient Fun Fautre par 
paroles et par gestes, de telle fagon que les gens (sn furent 
scandalises. 

Une fois que le Seigneur repdta sa pressante exhortation a 
la Concorde, un des freres eut m6me Fimpudence de lui 
dire : « Seigneur et Maitre de la Loi, tenez-vous coi, et aban- 
donnez-vous a des meditations ddlicieuses sur la Loi que 
vous Mes parvenu ii connaitre; quant a nous, nous saurons 
bien trouver notre chemin, tout en continuant !i nous que- 
reller, li nous disputer et a nous chamailler. » Cette fois 
encore, le Buddha garda son dquanimite ordinaire et essaya 
de calmer la foule en fermentation en lui faisant un long 
rdcit edifiant, mais cela aussi ne produisit aucun effet. Les 
sots se conduisirent comme des possddes, et le Maitre, com- 
prenant bien qu’il n’y avait pas moyen de les ramener h la 
raison, s’dloigna. 

*Le lendemain, en faisantsa ronde habituelle pour mendier 1S9 
sa nourriture, il comprit de plus en plus nettement qu’il 
vaut mieux marcher dans la solitude que vivre avec des sots. 
Revenu au couvent, il recita un cantique, dont la fin revient 
a peu pres a ceci : « Heureux celui qui possede un ami 
fldele et intelligent, car joint h celui-la il vaincra tous les 
obstacles. Mais, s’il ne pent trouver un ami de cette sorte, il 
vaut mieux que, semblable a un roi qui a perdu Fempire, il 
marche dans la solitude, pareil h un dldphant dans la forSt 
sauvage. Oui, il vaut mieux marcher seul que dans la socidte 
d’un sot. Que le sage marche sur son sentier solitaire, evitant 
le mal, et qu’il soit calme, comme Fdidphant dans la forGt 
sauvage *. » Puis le Seigneur quitta KauQ^mbi et s’en alia 
au village Balakalonakara, ou demeurait son disciple Bhrgu. 
Bien requ par celui-ci, il y resta pendant quelque temps, 

1. Ge cantique respire la sagesse mpndaine et la fiertd d’ame de Flndieii 
paien. Il semble mal s’accorder avec F^quammite imperturbable et ia ser6nite 
Joyeuse du Buddha. 
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poBr se rendre eEsuite an Parc mx Cerfs de Pracmavamga, 
oil se trouvaieiit it ce moment Anuruddha, Nandika ^ et Kim- 

160 bila*. Leurs provenances envers ini et lenr aimable concorcle 
lui furent nne douce consolation. AprOs les avoir fortifiOs et 
eonfirmOs dans la foi, il prit congO et partit pour PS,rileyaka. 
Pendant que la, assis dans un bosquet, il faisait reporter sa 
pensee sur les scenes violentes a Kau^imbi et sur les querel- 
leurs, il vit un grand elephant m41e, qui allait chercher de 
I’eau pour tout le troupeau, et qui, en recompense de ses 
services, Otait repoussO et rejete par les autres. Le Buddha se 
dit qu’il en avait OtO de mOme pour lui : ses bienfaits a lui 
aussi avaient etO recompenses par une ingratitude odieuse 
et une grossi&retO inouie. Et le grand Olephant, comme s'il 
reconnaissait un compagnon d'infortune, s’approcha amica- 
lement et lui apporta de quoi manger et boire k 

Apres avoir passO ainsi dans le desert de Parileyaka la 
10'" saison des pluies, il se rendit au couvent Jetavana pres 
de Qravast^^ 

Sur ces entrefaites, les moines rOvoltOs a KaiiQamM 
s’etaient calmOs par suite de Tattitude des croyants laiques, 
qui Otaient furieux de la faQon indigne dont on avait traite 
le Maitre, et qui avaient cessO d’oftrir des dons et des 
hommages aux querelleurs. ForcOs par la necessity, ces der- 
niers rOsolurent d’aller voir le Seigneur a Qravasti et de 
mettre fm an diffOrend. ArrivOs au lieu de destination, les 
deux partis arrangerent la dispute. Le moine coupablo 

161 avoua son tort* et la rOconciliation eut lieu. Le Maitre rOgla 

2. Les six Qakyas, mentionn^s plus haiit p. 118 sont : Bhadrika, Anuruddha, 
Ananda, Bhrgu, Kimbila et Devadatta. De m^me Milindapanhd^ p. 1U7. Done, 
Nandika=Ananda=Nanda . 

1. Bans le Dhammapada, p. 106, Tel^phant prepare en outre un bain cliaud 
pour le Seigneur, apres avoir fait du feu en frottant sa trompe centre du hois. 

2. Nous avons suivi ici Mahdvagga, 10, 5; Dhammapada^ 107, donne un 
r<kit plus orne : a la demande d’Anathapindika et de Vicakha, Ananda et 
500 disciples viennent chercher le Tathagata pour Tescorter a Qravast! , Cette 
facon de repr^senter les choses pourraitbien ^tre la plus ancienne. 
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de quelle fa^on. et avec quelles formal itds Texcommunication 
serait levde et la paix de I’EIglise confirmee, et ainsi la Con- 
corde fut retablie parmi les fidbles de la Loi. 


27. — Par ABODE dd Semedr. — Affaire dd brahmake a 

Veranja. — Admission de RAhola dans l’ordre. — Visite a 

MaHANAMAN. — ChATIMENT DE SuPRABUDDHA. 

Pendant toute la 11“ annee, le Seigneur dtablit sa demeure 
prbs de Rajagrha, si Ton excepte un voyage qu’il fit au Mont 
du Midi *. Dans cette rdgion agricole, oil demeuraient beau- 
coup de brahmanes campagnards, le Tathagata se plaisait 
h causer avec les gens qui dtaient en train de travailler la 
terre. II arriva qu’un jour le brahmane Bharadvaja celebrait, 
lors de la moisson, une ftte champbtre. Le Tathagata qui 
avait commence sa ronde de grand inatin, le pot a aumones 
ala main, sejoignitala foule, pour regarder, et quelques gens 
du peuple qui le connaissaient le salubrent avec ddfdrence. 
Cela ennuya BhElradvaja, qui dit au Seigneur, d’un ton legii- 
rement vexd ; « Moine, je laboure et Je seme, et de cette 
manibreje me procure la nourriture dont j'ai besoin. II me 
semble que tu ferais mieux, toi aussi, de labourer et de 
gagner ainsi ta vie ». — « Eh Men, » I’dpondit le Buddha, 
« moi aussi, je laboure et je sbme, etaprbs avoir accompli 
cette Mche, je mange. » — Etonnd, le brahmane reprit : « Tu 
dis que tu es aussi un agriculteur, mais ou en sont les 
preuves ? Oil sont les bceufs? et la semence ? et la charrue ? » 
— Alors le Seigneur dit : « La puretd d’dme, voila la 
semence que je sbme, et les bonnes oeuvres sont la pluie 
qui fait pousser la semence. La connaissance et la sagesse 
sont les deux parties de la charrue, la Loi en est le manche, 

1. Ceci seEible, du moins, veBult&t de Mahdvagga^ i, 53, en tenant compte 
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et le zele est !e boeuf. Labourant ainsi, je detruis la mau- 
162 vaise herbe de la concupiscence * et la moisson est le Nir- 
vana immortel. » — Le brahmane fut tellement frappe de 
cette parabole, qu’il se convertit a la doctrine du salut et 
prononQa la confession de foi *. 


Dans la 12“ annde, le Tathagata rdsida pendant quelque 
temps a Veranja, on il convertit un brahmane Vers cette 
dpoque, il y eut une famine dans le pays, de sorte que les 
moines furent rdduits h mener une vie mis^i’able. Le 
v(5ndrable ancien, Maudgalyfiyana le Grand prit mfeme la 
r6solution desesp^r^e d’aller mendier sa nourriture dans le 
pays des Hyperbordens, mais le Maitre I’endissuada, et dhs 
ce moment les moines ne furent plus inquiets au sujet de 
leur nourriture. Aprbs un s§jour de trois mois, le Buddha 
prit cong(5 du Brahmane. Il reprit son voyage jusqu’a ce 
qu’il arriva de nouveau a Jetavana. Pendant la saison des 
pluies qui suivit, ii s’^tablit a CttUyd, et pendant la 14°, de 
nouveau a .Jetavana Ce fut Ih que R^hula, qui j usque Ih 
n’avait etd que novice, prononQa ses vceux monastiques. La 
mSme annee, le Maitre se rendit h Kapilavastu, ou il passa 
le temps de sa 1S“ retraite dans le jardin des Banians. 

Pendant qu’il r6sidait Ih, il re§ut la visile de son cousin 
MahS,n4man, roi de Qakyas et frhre d’Anuruddha Desireux 
de se laisser instruire, il proposa au TathAgata les quatre 
163 questions qui suivent* : « 1. En quoi consiste I’accomplisse- 

1. Les difffeentes redactions de cette parabole s’ecartent beaucoup entre 
elles ; voir Hardy, 214 ; Bigandet, I, 238 ; Sutta-Nipdta (chez Rhys Davids 
Buddhism^ iU)^ Samyutta-Nikdya, 2^ i , 

2. Sutta-Vibanga, I, 1-3. 

3. D’apres les Bouddhistes septentrionaux, ii passa le 12^ temps de retraite 
dansle Jardin Oriental, pr^s de Crdvastl; le 13edansle Jetavana; le 14^ dans 
le bois de Oiipcapd. Le nom de Cdliya (Calikd) ne se trouve que chez Bigandet. 

4. Mahaaaman est en meme teihps le nom d’un des Cinq, d’un des Bhadra- 
vargiyas. 
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meat des devoirs? 2. Qu’entend-oa par disposition pieiise ? 
3. Qu’est-ce que le veritable renoncement ? 4. Quelle est la 
veritable science ? » — Le Seigneur repondit : « 1. L’acconi- 
plissement des devoirs consiste dans I’observance des 5 com- 
mandements : « tune tueras pas ; « tu ne voleras pas » ; « tu 
ne mentiras pas » ; « tu ne boiras pas de spiritueux » ; « tu 
ne forniqueras pas » ; 2. la disposition pieuse est I’attache- 
ment plein d’amour a tout ce qui concerne le Buddha et la 
Loi qu’il a proclamfe ; 3. le veritable renoncement consiste 
dans I’abandon de tout ce qu’on possbde pour des fins chari- 
tables et dans la distribution d’aumones aux religieux ; 4. 
la veritable science consiste dans une connaissance parfaite 
de tout ce qui peut contribuer a augnienter la somme des 
bonnes ceuvres et les mMtes qui en d^coulent pour cette vie 
et la vie a venir. » 

La conduite de Suprabuddha ‘ formait un contrasts parfait 
avec la docilitd de Mahanaman. Son coeur 6tait plein de ran- 
cune centre son gendre, parce que sa fille Yagodhara avait 
etd abandonn<5e par lui, et depuis longtemps il avait cherchd 
une occasion d’insulter le Buddha en public. Une fois qu’il 
^tait parvenu S, savoir dans quel quartier de la ville le TalhA- 
gata irait mendier sa nourriture, ils’enivra de spiritueux et 
se dirigea encet etat vers I’endroit oh se trouvait son gendre. 
En faisant grand tapage, il se pla^a au milieu de la rue et 
barra ainsi la route, mais le Tath3.gata conserva son calme 
ordinaire, et, se tournant vers Ananda, il dit : « Suprabud- 
dha commet un p^chii grave ; c’est pourquoi, au bout d’une 
semaine, il sera englouti par la terre et descendra aux enters. » 
Cette prediction effrayante ne produisit aucune impression 
surl’esprit endurci de Suprabuddha ; au contraire, il se mil 
a rire et dit : « J’aurai bien soin de ne pas quitter, pendant 
toute la semaine, les appartements sup(5rieurs de mon chh- 

1. Voir plus liaut, p. 37. Chez Hardy, 134 (et aussi ciiez Schiefner, Tib. Leh. 
234) il est le pere de Maya, done le grand- pere de Gautama ; chez ie mt^me, 
152 et 339 il est le heau-pere de Buddha. 
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164 teau ; alors la terre ne pourrapas m’engloutir. » * En effet, il 
prit toiites les pr&autions possibles, mais en vain. An jour 
fixe, par une suite fatale de circonstances, il se trouva dans 
un appartement du rez-de-chaussee de son chateau : la terre 
s’ouvrit et le prince incredule descendit dans I’abime beant 
jusqu’au plus profond des enters. Le Maltre prit occasion de 
ce terrible chatiraent pour exciter Mah4n4man a chercher son 
salut dans le Buddha, la Loi et la Congregation. 


28. — Conversion d’un gEant anthropophage. 

De Kapilavastu, le Seigneur retourna Qr^vasti ou il passa 
une partie de la 16® annde. Dans le courant de cette annde, 
il visita aussi une locality nommde Atavi Dans la forfit, 
prfes de cette locality demeurait un geant malfaisant, anthro- 
pophage, h qui les habitants de la ville devaient livrer tous 
les ans un enfant pour sa nourriture. On en 4tait venu Ih que 
tous les enfants dtaient manges, sauf celui du roi, mais le 
tour de celui-ci devait venir le lendemain. Le Buddha qui, 
cheque matin jetait sur le monde un regard de son ceil qui 
voyait tout cequi se passe, vit la tristesse ou dtaient plongds 
le roi d’ Atavi et son fils, et immddiatement il se leva pour 
venir a leur secours. Arrive au plus epais de la forfit, lit oil 
demeurait le gdant, il fut d’abord accueilli avec grossiiirete, 
mais I’amabiUtd ^ de son visage ne manqua pas de faire 
fondre le coeur du geant et d’adoucir son humeur. Extdrieu- 
rement, cependant, le gdant ne laissa pas voir ce qui se 
passait au fond de son itme, et dit : « J’ai pose des questions ii 
plusieurs sages, pour qu’ils y rdpondissent ; lorsque je vis 
qu’ils ne pouvaient le faire, je mis leurs corps en pieces, et 

d. En pali : Alavt. — Le nom signifie au fond : situ6 dans la foret. 

2. Le mot pour <f ami » en Sanscrit, mitra^ est identique k le soleil du 
matin. Les traits du Mitra vedique out et6 attribu^s a Vishnu, dit aussi Bud- 
dha, I’aimable, aimant la justice [dharma). 
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je jetai les morceaux pantelants dans la riviere. * Eh hien, '163 
Gautama, r6ponds &. mes questions. Si ta science ne suffitpas, 
tu peux t’ attendee au ra^me sort que tes prifddcesseurs. Com- 
ment un homme peut-il se retiree du courant des passions ? 
Comment peut-il traverser Focean des existences et arriver a 
bon port ? Comment se delivrer soi-m6me d’influences mau- 
vaises ? Comment se de'lacher de toute concupiscence ? » — - Lc 
Tathdgata rdpondit : « On peut se retirer du courant des 
passions par la foi aux trois joyaux ; le Buddha, la Loi et 
FEglise ; on pent traverser I’ocdan des existences et arriver 
a bon port en s’efforQant de connaitre los bonnes eeuvres et 
par le merite qu’on acquiertainsi ; onse ddlivre des influences 
mauvaises par la pratique des bonnes oeuvres ; on se ddtachc 
de toute concupiscence par la connaissance des quatre chc- 
mins qui menent a la sanctification. » Le gdant futtellement 
frappe de cette reponse, qu’il s’attacha au Buddha et acquit 
le premier degre de sanctification. Plus tard un couvenl ‘ 
s’dleva a Fendroit ou le geant s’dtait convert!. 

Une autre tradition raconte d’une fa^on un peu dilTd- 
rente Fhistoire du gdant. Void ce que nous lisons “ : Le roi 
d’Atavi dtait un amateur passionnd de la chasse. Un jour 
qu’il poursuivait un cerf, il s’dloigna de sa suite et s’endor- 
mit, dpuisd de fatigue, sous un arbre banian. Cet arbro dtait 
le sdjour d’un esprit malfaisant, un Yaksha ou lutin, qui 
avail Fhabitude de tuer tous ceux qui s’approchaient de 
Farbre. Cette fois encore, le ddmon, nommd Alavaka, vou- 
lut, selon son habitude, tuer le chasseur, mais celui-ci sup- 

1, Certainement le nieme que ceiui qui, d’apres les r^cits des Bouddhistes du 
Nord, etait situe sur les limites du Kocala et du Magadha, pres du Village de 
la Foret, oii le Maitre passa la 29® saison de retraite : voir Schiefner 315 suiv. 
B’apres Bigaudet, I, 246, il fut dSja habite dans la 16® annee. II est probable 
qull faut rattacher ceci au sdjour du Buddha k Atavi, dans le sanctuairc Agga- 
lava (Sanscrit Jffrdtava, « situ^ a la lisiere de la foret »), dont roention est 
faite Cullavagga, 6, 17. En efiet, ce dernier ouvrage, 20, 1, et Bigandet, pass. 
cit(5, disent que le Seigneur se rendit de E a Rajagrha. 

2. Dans Hardy, M. of B, 261. 
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plia le demon de rdpargner, promettant solenneilement qu’il 
lui sacrifierait chaque jour un homme et lui ferait apporter 
166 un plat de riz. *Le monstre ne cacha pas qu’il n’avait pas 
grande confiance en une telle promesse, arrachde par la 
necessite, et qu’il prevoyait que le roi, une fois revenu en 
sdcurite, dans sa vilie, oublierait a quoi il s’dtait engagd. 
Mais comme le roi certiflait solenneilement que ses inten- 
tions dtaient sdrieuses, et ddclarait que le ddmon aurait toute 
libertd d’aller I’enlever de son palais dds qu’il ne tiendrait 
plus sa parole, le monstre le laissa partir en paix. Le roi re- 
tourna dans sa vilie et fit venir immddiatement le ministre 
afin de lui communiquer ce qui dtait arrivd. Le fidele servi- 
teur promit de faire de son mieux pour remddier au mal 
autant que possible, et rdsolut de sacrifier d’abord les assassins 
condamnds S. mort. II promit de les grader completement 
s’ils consentaient a apporter I’arbre banian qu’il leur ddsi- 
gnait un plat de riz. Les assassins saisirent avec aviditd ce 
qu’ils croyaient un moyen d’dchapper ^ une mort certaine, 
mais furent tons tuds prds de I’arbre. La meme proposition 
fut faite aux voleurs en prison, et acceptde par eux. Eux aussi 
pdrirent. Une fois les prisons viddes, on condamna sous de 
faux prdtextes des personnes innocentes, et on les exposa a 
la mdme expdrience. Gela aussi ne suffisant pas, on fit saisir 
de maison en maison les personnes plus agdes, et on les 
livra comme victimes au monstre. Par suite des plaintes des 
habitants, le ministre rdsolut enfin de sacrifier les enfants. 

Douze anndes se passdrent de la sorte, II n’y avait plus 
d’enfants dans la vilie, les uns ayant dtd tuds, les autres 
s’dtant rdfugids avep leurs parents dans d’autres pays; il ne 
restait que le jeune fils du roi. Et le roi, plutdt que de se 
sacrifier soi-mdme, rdsolut de livrer son enfant unique. 

Un jour, de grand matin, le Buddha, de son ceil qui voit 
tout, s’apergut que le petit prince, cause de ses mdrites 
dans des existences antdrieures, dtait mur pour le 3“ degrd 
de sanctification, et I’anthropohage pour le degrd le plus 
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bas. Afin d’empScher la catastrophe menaijante, il sc rendit 
au sejour du monstre, situe a one distance de 30 lieucs du 
Jetavana. A la question du portier Gardabha, ce qu’il venait 
faire la de si bonne heure, il repondit qu’il dtait venu pour 
sdjourner pendant quelque temps dans la demeure du demon. 

*Le portier lui ddconseilla de donner suite a ce projet, son 167 
maitre dtant trSs cruel et partit immediatement pour les 
Monts Neigeux, afin d’apprendre a son maitre, qui s’y trou- 
vait, ce qui se passait Le Buddha, en attendant, se mit sur 
le trdne. 

Pendant ce temps, le fidble serviteur fit rapport a son 
maitre, qui devint furieux. Par hasard, a ce moment deux 
autres Yakshas, qui respectaient hautement le Buddha, et 
qui, aprbs une vaine tentative de lui rendre leurs hommages 
a Jetavana, I’avaient vu assis sur le trdne, vinrent voir Ala- 
vaka et lui racontbrent quel honneur lui etait dchu par le 
fait que le Buddha avait daigne prendre place chez lui. — 

« Qui est ce Buddha? » grogna Alavaka. — « Un dtre incom- 
parablement plus puissant que vous-mdme », fut la rdponse. 
Alors le demon devint tellement furieux qu’il langa des 
flammes et poussa un tel cri que tout Jambudvipa en reten- 
tit Il souleva une violenle tempSte, venant de tous les 
points de I’horizon, afin de renverser le Buddha de son sibge, 
et essaya toutce qu’avait fait Mara, I’esprit des tendbres, mais 
avec peu de succes. Un seul moyen fut efficace : une invita- 
tion polie, adressee au Buddha de quitter le sidge ; le monstre 
firiit par comprendre que la violence ne servant h rien, la 
patience seule pouvaitconduire au but. 

Bien que rd.me d’Alavaka ffit attendrie par I’amabilite du 
Tath4gata, il suivit cependant son habitude constante qui 
consistait k poser des questions aux sages qui s’approchaient 

1. Il en results que ce ruattre est le chef des Yakshas, Kuhera, le dieu de 
la richesse, qui trdne dans le Nord. 

2. L’hiver, la neige et la tempdte sont ^troitement apparentes en niytholo- 
gie; les noms meme s’emploient Fun pour Fautre, 
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de sa demeure. S’ils dtaient incapables de rdpondre, il les 
tuait. II posa done les questions habituelles au Tathdgata. 

168 Celui-ci rdpondit sans peine * et la consequence fut que le 
Yaksha se convertit et obtint le premier degrd de sanctifica- 
tion. Lorsque les gens vinrent d’Atavl pour livrer le jeune 
fils du roi au Yaksha, celui-ci le donna au Maitre, qui le 
bdnit, et le rendit S. ses conducteurs pleins de joie. 

La ville, comme on pense bien, fut en fdte. Plus tard, 
lorsque le prince fut parvenu a I’age nubile, son pere lui 
raconta qu’il devait la vie au Buddha et dtait par consequent 
obligd de s’attacher au Seigneur. C’est ce que fit le prince, 
et il obtint par la suite le troisihme degrd de sanctification. 


Zele d’un brahmane. — Le tissekand 
Conversion du chasseur. 

La 17® saison des pluies fut de nouveau passde dans le 
Bois d^ Bambous, prtss de Rajagrha. Vers cette epoque, 
une courlisane, qui hrillait par son charme et ses talents, 
Crimati, la sceur de Jivaka, rendit de grands services 
a la congregation. Joiirnellement, les moines visitaient sa 
demeure et en revenaient aprfes avoir reQU des dons magni- 
fiques. Un des fr^res, dans un moment d’oubli, eut I’impru- 
dence de la I'egarder et en devint dperdument amoureux. 

Un jour, la belle Crimati devint souffrante, sans cependant 
diminuer en rien ses largesses. Quelque malade qu’elle fut, 
etbien qu’elle fut en negligd, elle voulait absolument recevoir 
les moines chez elle, dans sa chambre, afin de leur pouvoir 
rendre ses hommages. Parmi eux se trouva aussi un jour 
I’amoureux infortune. Il vit de nouveau ses charmes, rendus 
encore plus attrayants par sa simple toilette de matin, faite 
169 d’dtoffe transparente, et son air languissant. * Il se sentit 
frappd mortellement au coeur» par un trait du Dieu de 


29. — MoRT de CRiMATi.— 
infortunE. — 



LE BUDDHA 


m 

I’Amour, et revenu avec les frferes au couvent, ii refusa do 
prendre de la nourriture et dvita toute socidtd. 

Pen de temps apres, (^rtmati mourut. Le Maitre, ddsirant 
gudrir le pauvre moine de sa faiblesse, se rendit, quatre 
jours aprds le ddces de la courtisane, & la maison qu’elle 
avait habitde, et oil se trouvait maintenant son cadavre, dans 
toute rhorreur de la ddcomposition. Alorsle Buddha adressa 
la parole au roi BimbisSra, prdsent lui aussi, &. la demande 
du Maitre : « Quel est cet objet qui git la, immobile et 
raide? » — « C’est le corps de Qrimati, rdpondit le roi. » 

« Yoila, » continua le Maitre, « quand elle dtait en vie, 
on payait une grande somme d’argent pour jouir d’elle 
pendant une seule nuit^ est-ce qu’il y aurait maintenant 
quelqu’un qui voudrait la prendre pour la moitid de cette 
somme? » — « Non », rdpondit le roi ; « personne dans mon 
royaume, n’offrirait la moindre somme pour ces resles, per- 
sonne ne consentirait meme a les porter 5, une petite dis- 
tance, a moins d’y dtre forcd! » Alors le Seigneur s’adressa 
aux assistants et dit : « Voyez ici les restes de Qrlmati, jadis 
si cdldbre pour sa beautd. Qu’est-elle devenue, cette beautd, 
qui a su attirer et charmer tant d’hommes? Tout en ce monde 
est pdrissable. Tout est vain . » En entendant prdcher ces 
rdflexions morales, quatre-vingt deux mille personnes obtin- 
rentla connaissance des quatre vdritds cardinales, etle moine 
amoureux fut compldtementgudri 

A la fin de la saison de retraite, le Seigneur quitta le Bois 
de Bambous, afin de rcprendre sa vie errante h travers le pays 
et arriva ainsi a Atavl. Pendant qu’il y demeurait et prdchait 
sa doctrine au peuple, il arriva un jour * qu’un brahmane i70 
pauvre, qui avait I’intention d’assister au sermon, apprit 

1. Ce recite choquant tant qu’on le eonsidere comme historique, cesse de 
i'e^re des qii’on Fetudie au point de vue de la mythologie. La courtisane, qui 
r^pand ses dons d’une facon si gdn^reuse est uned6esse-mere, et figure encore 
en cette qualite sur les bas-reliefs de Bharhut Jlvaka et (Jrimatl peuvent Stre 
compares k Apollon et Diane, ?i?a et Durga, 
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qu’une de ses vaches venait de s’dgarer loin du troupeau. 
Le brave homme fut fort affligd de ce contre-temps, mais il 
espdrait qu’en cherchant avec diligence il pourrait retrouver 
labete vagabonde avant I’heure de la predication. Malgre tout 
sonzbie, ilfut presque midi avant qu’il eut retrouvb la vache 
perdue. Bien qu’affamb et brisd de fatigue, il ne s’en rendit 
pas moins a I’endroit ou la communaute btait assemblee, et 
heureusement le Tath^ata n’avait pas encore commence, 
car, gr&ce &. sa sagesse sumaturelle, il savait ce qui se pas- 
sait dansTUme du brahmane. Avec un calme inalterable et a 
la stupefaction de Fassemblde il avait attendu rarrivde du 
brahmane et a peine avait-il vu le retardataire qu’il lui donna 
un signe de venir prbs de lui et ordonna a un de ses dis- 
ciples de lui donner quelque chose h manger, afm qu’il put 
apaiser safaim avant de prendre de lanourriture spirituelle. 

Apres le sermon, quelques-uns des disciples se permirent 
des remarques plus ou moins inconvenantes sur I’obligeance 
du Maitre a I’egard d’un homme qui n’appartenait mbme 
pas a leur secte, mais ils s’attirbrent par Ik une rbprimande 
bien meritbe. « Je connaissais I’excellente fagon de penser 
de cet homme », dit le Seigneur ; « je savais combien il 
etait affamd do justice, combien sa foi en moi est forte et 
profonde, de sorte qu’il ne compte plus la faim et la fatigue 
des qu’il peut dtancher sa soif et sa justice *. 


La 18 “ annee, le Seigneur dtablit, pendant la saison des 
pluies, sa demeure a Cklika Dans cette ville demeurait un 
tisserand, qui, par un hasard malencontreux, fut cause de 
la mort de sa propre fille, tres vertueuse. Fou de douleur, 
le malheureux pere chercha sa consolation aux pieds du 

1 . Bigande, I, 248. 

2. Selon labiographie tibStaine, il avait sdjoumfi pendant la 18« ct 19’ annde 
au Jetavana. 
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Buddha, et non en vain, car en entendant prficher les quatre 
vdritds, il fut teilement frappd * qu’il renonga an monde ct 171 
se fit admettre dans la congregation. 


Le. Seigneur passa la 19“ saison de retraite au Bois de 
Bambous. De la il voyagea h travers le pays de Magadha, afin 
de pr^cher et de propager sa doctrine. Un jour qu'il chemi- 
nait h travers une forM, il vit un cerf, pris dans les lacs d’un 
chasseur. Rempli de pitid, il ddlivra le pauvre animal, et se 
mit ensuite sous un arbre, pour prendre du repos. Bientot 
le chasseur arriva. Celui-ci fut fortement ddsappointd en 
voyant'que sa proielui dtait enlevee, et comme il ne vit per- 
sonne dans le voisinage, sauf le Seigneur, revfitu de I’habit 
jaune des moincs, il comprit que c’etait la le coupable. Pour 
se venger il voulut tuer le moine d’un coup de flbche, ct ten- 
dit son arc. Mais quoiqu’il fit, il ne rdussit pas a lancer la 
fleche : ses mains etaient comme raidies et ses pieds clouds 
au sol. Le Seigneur dtait tellement plongd dans lamdditation, 
qu’il ne voyait mdme pas ce qui se passait. Sur ces entre- 
faites, les fils du chasseur s’inquidtbrent de ce que leur pbre 
restait plus longtemps dehors que de coutume. Craignant 
qu’il ne lui fut arrivd malheur, ils sortirent bienarmds, pour 
le chercher. Arrivds ii I’endroit de I’accident, ils furent 
tdmoins de I’etat lamentable ou leur pbre dtait rdduit, et 
croyant que le moine sous I’arbre avait ensorceld le chasseur 
par des formules magiques, ils saisirent leurs armes, pour 
tuer le malfaiteur. Mais leurs mains leur refusbrent tout 
service, et ils se trouvaient lb., roides, sans pouvoir ni bougor 
ni parler, se regardant d’un air stupefait. Le Seigneur se 
rdveilla enfin de sa mdditation, et vit alors pour la premibre 
fois le chasseur et sa famille, debout devant lui, dans I’etat 
que nous venons de ddcrire. Pris de pitie, il les rdtablit en 
leur dtat ordinaire, et leur prbcha la vraie foi. Tons tombb- 
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rent a ses pieds, lui demandferent pardon et devinrent des 
partisans ardents de la doctrine du saint. 


172 * Anasda est attache dEfinitivement a la PERSONNB DU Maitre. 
Nouvelles ruses de MAra. — Conversion d’Angulimala. — 
Assassinat de SundarI. — Rencontre avec un brahmane. ■ — 
La fills d’Anathapindika. — Le brahmane au nombril lumi- 
neux. — ArrEt dans le rEcit. 

La 20' annde, le Seigneur alia de nouveau Ciravasti, et 
y passa la saison des pluies dans le convent de Jetavana . En 
avan^ant en dge, il sentait plus qu’ autrefois le besoin d’un 
serviteur qui lui serait attache &. demeure : c’est pourquoi 
Ananda fut ddsignd pour cet honneur. 

Mdra, I’esprit des tdn^bres, montra de nouveau, cette annde, 
avec quel achamement il poursuivait le Seigneur. Par suite 
de ses manoeuvres, le peuple negligea de donner de la nour- 
riture au Buddha mendiant. Quand il passait dans la rue, 
nul ne le i-emarquait, nul ne lui offrait de la nourriture. Mfira 
s’en rdjouit et denianda au Buddha d’un ton mordant com - 
ment il se sentait au milieu des tourments delafaim ; maisle 
Seigneur rdpondit qu’une foistombe dans un dtat d’dvanouis- 
sement il pourrait y persister sans prendre de la nourriture *. 

La mEme annde eut lieu la conversion d’un fameux bandit 
et assassin professionnel, nommd AngulimAla qui dtait la 
terreur de tout le pays de Kogala. Le Buddha seul n’eut pas 
peur de lui et alia trouver le brigand redoutd au fond de sa 
caverne. Outrd de cette audace, le brutal criminel menaoa 
de mort son hdte inattendu, mais le regard clair et aimable 

1. Le soleil ne mange aucune portion, c’est-a-dire il ne parcourt, en appa- 
rence, aucune portion de son orbite. La rencontre avec Mara a done lieu lors 
du solstice (d’hiver). Nous savons que Gautama s’est deja 6vanoui unc fois a 
la fin de sa course, e’est-a-dire le 21 ddeembre. 
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et la patience du Seigneur ne manqu^rent pas leur effet 
ordinaire. * Le coeur glacd du bandit se fondit et riiomme, 173 
d’ordinaire si dur, se mit k dcouter avec attention I’exhorta- 
tion du Maitre, se convertit et suivit le Seigneur comme un 
disciple docile. En tres peu de temps il parcourut les degres 
de sanctification et mourut peu apres. 

Comme les moines se demandaient unjour quel pouvait 
bien avoir dtd le sort de I’ancien bandit aprfes son ddcSs, le 
Buddha, en apprenant le sujet de leur conversation, park 
ainsi : « Angulim^la, moines, qui a trouvd sa fin peu aprbs sa 
conversion, a attaint la ddlivrance ‘ ; sa conversion ^ a dte 
aussi rapide que complete. Jadis, il dtait cruel et inexorable, 
vu qu’il avait toujours vdcu en mauvaise socidtd, mais d6s 
qu'il eut entendu ma parole et qu’il eut etd admis dans la 
congregation, il s’attacha h. moi de tout son cceur et marcha 
dans la voie de la ddlivrance. Il a fait tout ce qu’il a pu pour 
detruire ses mauvaises muvres antdrieures et il a attaint 
ainsi rapideraent le comble de la perfection » 

Pendant le sdjour du Seigneur &. Jetavana, les hdrdsiarques 
essay&rent de nouveau de salir sa reputation. Dans cette vue, 
ils firent rdpandre par une femme de leur secte, une certaine 
Sundari, le bruit qu’elle avait passd une nuit dans la 
chambre a coucher du Buddha. Aprds que le bruit calom- 
nieux avait dtd repandu partout, ils achetdrent une bande 
d’ivrognes, qui devaient assassiner Sundari. Ces gredins 
commirent en effet le crime * et jetdrent le cadavre dans la 174 

1. C’est-a-dire ici : dissolution. Ils’estfondu comme la xieige sous les rayons 
du soleil. 

2. C’est-a-dire passage aun ^tat different, nidtamorphose. 

3. Nous avons suivi la biographie birmane cbez Bigandet, I, 254. Le r^cit 

chez Hardy, 249, s’en 6carte beaucoup ; bien qull ait conserve quelques traits 
inythiques qui manquent dans i’autre redaction, la tendance morale y est 
beaucoup plus visible, nous voulons dire la tendance a prouver qu’un 
bomme qui devient moine commence une nouvelle vie morale. Le moine est 
mort au monde, n’a plus nipere, ni m^re, ni parents, s’est dSIivre des liens 
de famine, est devenu mm^bvQ d'um mnrelh spirituelle. 
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broussaiUe prfes du couveut de Jetavana. ttes herdsiarqiies 
fiirent les premiers a manifester leur indignation au siijet dui 
crime commis et mirent tout sens dessus dessous pour par- 
venir a la decouverte du cadavre de la femme assassinee.! 
Lorsqu’il fut trouvd pr6s du couvent, les hdrdtiques exi- 
gbrent qu’une sdvere instruction judiciaire fut dirigee contre^ 
le Buddha. Heureusement, leur plan fut ddjoue par I’impru- 
denco des assassins, qui, rdunis dans un cabaret et echauffds 
par les liqueurs fortes, se querellbrent entre eux et se repro- 
chbrent mutuellement I’assassinat. Immediatement, ils 
furent arrStds par la police et conduits devant le tribunal 
royal. A la demande du roi s’ils dtaient les meurtriers de- 
Sundari, les gredins avouferent pleinement. Ils .declarerent 
dgalement qui etaient ceux qui les avaient payds pour com- 
mettre le crime. Le roi donna I’ordre de ihettre a mort les 
assassins aussi bien que les instigateurs du crime. On les 
enterra vivants jusqu’h la hauteur du diaphragme, puis oii 
les recouvrit de paiile h laquelle on mit le feu, de sorte qu’ils 
pdrirent misdrablement. — Le Maitre raconta a eette occa- 
sion que I’accusation calomnieuse a laquelle il avait dtd 
exposd, avaitdte le chatimentd’une faute qu’il avait commise 
dans une existence autdrieure : il s’dtait une fois grise de 
liqueurs fortes et avait, dans cet dtat, insultd et calomnid un 
saint personnage 


Pendant un de ses voyages, le Seigneur convertit un brah- 
mane, qui lui demanda : « Sage Maitre ! qu’a fait le grand 
Brahma pour se rendre digne de la grande gloire qui rayonne 
autour de lui et de la bdatitude insurpassable dont il jouit » ? 
— Le Seigneur rdpondit : « le grand Brahma a, durant plu- 
sieurs existences, distribud libdralement des aumdnes aux 
17S ndcessiteiix *, a sauvd maint homme de la misdre et donnd de 


i.Avaddna Kalpalatd, 50.; Uddm^ p. 
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rinstruction aux ignorants. Ce soafc ces actions vcrtueuses 
qui lui ont valu le rang preeminent qu’il occupe. « 


Vers cette epoque, An4thapindika maria sa lille an fils 
d’un vieil ami dans le pays d’Anga. Gomme le digne maitre 
de corporation craignait que sa fille, dans cette terre dtran- 
gSre, an milieu des hdretiques, ne devint chancelante dans 
la foi du Seigneur, il eut soin de la faire accompagner d’un 
grand nombre de suivantes. Lorsque la fiancde fut arrivee ^ 
destination, aprSs un long voyage, elle fut invitde par son 
beau-pSre a, rendre visite, accompagnde de lui et de sa 
femme, aux doeteurs de sa secte et a leur presenter ses 
hommages. Or, ces doeteurs appartenaient a la secte des 
Moines Nus, dont I’apparence indecente et malpropre inspire 
un tel degofit k la jeune femme, qu’elle refuse de les regar- 
der, et plus encore de les saluer. Son beau-pbre en fut 
d’abord trbs irrite, mais elle resta inebranlable, et en pre- 
sence de sa belle-mere et d’autres dames de la ville, elle sut 
si bien depeindre les perfections du Seigneur et de ses disci- 
ples, que toutes sentirent naitre le ddsir de voir Buddha. 

Le Seigneur qui, dans I’heure matinale, de son osil qui 
voit tout, contemplait ce qui se passait dans Jambudvipa, 
ddcouvrit immediatement ce qui se passait dans ce pays loin- 
tain. Immddiatement, il convoqua cinq cents de ses disciples 
et vola avec eux, a travers les airs, au parvis devant la 
demeure du beau-pere de la jeune femme. Tous ceux qui 
dtaient IS, presents contemplbrent avec ravissement le 
Buddha, tel qu’il se manifestait S leurs yeux. Il leur prScha 
ensuite la Loi *, et toute la famille se cpnvertit, en mSme 176 
temps que beaucoup d’autres personnes de la ville. Aprfesy 
avoir laissd Anuruddha pour achever I’ceuvre, le Maitre 
retourna rapidement a CrSvasti. 

Une autre tradition * raconte ce qui suit au sujet de SumS- 

1. Dans la biographie tib^taine, chez Schiefner, 283. 
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gadha, la fille d’Andthapindika : elle avait dtd donnee en 
mariage a un boui^eois de la ville de Pundravardhana, 
situde a une distaace de 90 lieues (a I’Est) de Qrdvasti. Elle 
sut obtenir de sa belle-mfere, qui vendrait les Moines Nus, la 
permission d’iuviter le Buddha a venir chez elle. Pleine de 
joie, Sumdgadhd monta a I’dlage supdrieur de la maison, 
puis, le visage tournd du c6td du Jetavana, elle fit un sacri- 
fice de fleurs, en versant de I’eau d’une aiguibre d’or et en 
pronongant les paroles: « Seigneur! souvenez-vous de moi qui 
suis privde des trois Joyaux dans ce pays de barbares ! Veuil- 
lez paraitre ici accompagnd de la Congrdgation. » Le sacri- 
fice s’dleva dans Fair et retomba devant les pieds du Maitre. 
Immediatement, il ordonna b Ananda de distribuer leurs 
marques * aux disciples versds dans la magie, et le lendemain 
matin ceux-ci volbrent k travers les airs vers Fendroit ob 
Sumbgadha dtait assise avec son mari et ses beaux-parents. 
« Est-ce Ik ton maitre, Sumkgadhk? ». — ■ Elle rdpondit : 
(( Celui qui est assis dans un char, lanqant des dclairs et de la 
pluie, est Kaundinya ; celui qui tr6ne sur la montagne cou- 
ronnde de fleurs est Ka^yapa le Grand ; celui sur le chariot 
atteld de lions, est Qkriputra; celui qui chevauche un dld- 
phant est Maudgalyayana ; celui qui est assis sur le lotus d’or 
est Aniruddha ; celui sur un char tird par le Garuda ® est 
Purna, le fils de Maitrkyani; celui qui chevauche le nuage est 
AQvajit; celui qui s’appuie centre un bosquet de palmiers est 
Upali ; celui qui so repose sur un palais de lapii lazuli est 
Kktykyana ; celui qui est assis dans le char atteld de taureaux 
est Koshthila ; celui dans le char traind par un cygne est 
Pilindavatsa ; ce promeneur dans la fordt est Qronakoti- 
ll? viipQa; celui qui parait sous la forme d’un Cakravartin *, 

2. Ces marques servent a des usages divers : tant6t ce sont des cartes ou 
signets, tantdt elles servent, a pr^dire Tavenir ou a effectuer des opi^rations 
magiques. 

3. L’oiseau de Vishnu, originairenfent i’^clair qui vole a travers les airs. 
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(tourneur de roue et lanceur de disque) est Rahula*. « A la 
fin, le Seigneur lui-m6me parut, repandant aiitour de lui un 
rayonnement et accompagne des anges de la lumidre. La 
maison se transforma en cristal et le Seigneur, apr6s 
avoir conduit mainte personne dans le chemin du Bharma, 
retourna St Qr^vasti. 


Vers cette dpoque, on faisait dans le pays grand bruit au 
sujet d’un certain brahmane, dont le nombril rdpandait de 
la lumibre en forme d’une lune. Les herdtiques, dont il sui- 
vait la secte, le faisaient voir dans toutes les villes et villages 
comme une preuve vivante de leur propre pouvoir mira- 
culeux. A la fin ses amis I’amenerent au couvent de Jeta- 
vana. A peine avait-il paru dans la presence du Seigneur 
que la lumidre de son nombril s’dteignit. II partit assez 
vexd; et voila, k peine avait-il franchi le seuil, que la 
lumifere fut de nouveau visible. Le mdme phdnomdne se 
rdpdta jusqu’Si trois fois, de sorte que le brahmane ne pou- 
vait plus douter de la puissance supdrieure du Buddha. II 
crut attribuer cette supdrioritd h quelque formule magique, 
et pria par consequent le Seigneur de lui communiquer cette 
formule. Mais le Seigneur ddclara qu’il n’employait aucune 
formule. « Je ne possede qu’une seule force », dit-il ensuite, 
« celle que j’ai obtenue au pied de I’arbre de la Science (du 
Rdveil), pendant les sept semaines que j’y ai passdes. Sachez 
que votre lumidre, qui a attird I’attention de la foule, vous 
a dtd ddpartie comme rdcompense du sacrifice d’un diaddme 
en forme lunaire que vous avez jadis offei't au Buddha. Cette 
recompense de votre bonne oeuvre est cependant pdrissable ; 
dcoutez done ma doctrine, celle-ld vous assurera une rdcom- 
pense dternelle. » Le Brahmane fut saisi et suivit le Seigneur. 

1. Le d^nombrement des heros est m episode frequent des antiques 6pop6es, 
parexemplede riliade et du Bharata. 

2. La glace brille sous les rayons du soleiL 
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478 * Apr5s le detail des actes du Seigneur pendant la 

20' annde, le recit s’arrgte pour une longue pdriode : 24 ans, 
environ, se passent sans que les sources meridionales 
donnent un aperqu chronologique de la vie du Buddha, 
jusqu’a ce que le 111 soit repris dans la derniere annee de la 
vie du Seigneur. |N6anmoins, on trouve mainte histoire 
qui doit se placer dans ces anndes vides, et d’autres encore 
dont on ne peut determiner la chronologie meme d’une 
faqon approximative. 

La tradition septentrionale comble cette lacune. 

Nous ferons un choix parmi ces recits disperses, et nous 
donnerons ceux qui nous semblent les plus interessants. 


31. — DeVADATTA et AjlTAgATRU. 

Apr^s que le Seigneur eat reside pendant quelque temps h 
Anupiya, ilse dirigea vers Kaugtlmbi *, et etablit sa demeure 
dans le Jardin Goshita. G’estlS, que I’dme de Devadatta com- 
menga h s’eloigner du Seigneur et que la pensde s’eleva chez 
lui : « De qui me ferai-je un ami, afin d’obtenir des avan- 
tages et de la consideration ? >> — Immediatement la pensde 
lui vint : « Le prince Aj^tagatru est jeune et a un bel avenir ; 
faisons-en notre ami. » Immediatement, il quitta sachambre 
179 coucher *, prit son pot a aumones et ses habits monas- 
tiques, et se dirigea vers RS.jagrha. Aprbs avoir change de 
figure, et pris celle d’un petit gargon, il se montra, orne 
d’une ceinture de serpents *, sur les genoux du prince AjA- 

i. B’apr^s le recit du Culla-Vagga^ {com^^Mammap* 139 ss.) les dve- 
nements qui suivent doivent se placer immediatement apr^s Farriv^e des 
CakyaS; parmi lesquels Devadatta, a Anupiya* voir plus haut, p. 119. La suite 
montrera que toute perspective hUtorique manque et que les anuses doivent 
se ramener a des Jours. Detail a remarquer : le Tathagata est deja reprSsent^ 
comme « tres ». 

1 . Plus d6taill6 dans le Dhammapada : « avec quatre serpents aux pieds et 
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tagatru. Voyant que la peur, la stupefaction, la terreur et 
I’effroi s’etaient emparees de I’ame clu prince, Devadatta lui 
dit : « Avez-vous peur de raoi, prince? » — « Oui, qui 6tes- 
vous ? » — « Je suis Devadatta. » — « Si vous Stes le Mattre 
Devadatta, montrez-vous done sous votre prop re forme. » — - 
Alors Devadatta deposa la forme d’un petit gar?on, et se tint 
debout, le pot a aumdnes a la main, revStu du manteau et 
de I’habit monastique, devant le fils du roi. Celui-ci, ebloui 
par la puissance magique de Devadatta, prit I’habitude 
d’aller lui rendre hommage matin et soir, avec une suite de 
SOO chars et eut soin de lui faire parvenir de la nourriture 
en abondance. Par suite de ces honneurs, Devadatta, 
orgueilleux des avantages et de la consideration dont il 
Jouissait, perdit la tSte, et conQut le projet de diriger lui- 
mSme la congregation. A peine avait-il con§u cette pensee, 
que son pouvoir magique disparut. 

Le fait fut portd h, la connaissance de Maudgalydyana par 
Tange KakudhaKolyaputra, jadis serviteurdeMaudgalydyana, 
mais maintenant ddeddd. Aprds sa mort, il avait pris un 
autre corps, spirituel, qui prdsentait cette particularitd qu’il 
avait Taspect par exemple de deux ou trois morceaux de 
terre labourable, du riche pays de Magadha : il ne faisait du 
mal ni aux autres, ni a lui-mdme. Aprds avoir fait sa com- 
munication, Kakudha disparut de nouveau, et Maudgalyayana 
* apporta la nouvelle au Seigneur. — « Es-tu bien convaincu 1 80 
que Tange Kakudha a dit la vdritd ? » demanda le Maitre. — 

« Sans doute, » fut lardponse. — « Fais aloi's attention a mes 
paroles, Maudgalyayana, fais attention h mes paroles : Thy- 
pocrite ne tardera pas a se manifester lui-mdme. » 

Aprds avoir demeurd pendant quelque temps a Kaugambi, 
le Seigneur partit pour le Bois de Bambous prds de Riljagrha. 
Bientot les moines vinrent lui raconter quels honneurs le 

aux mains, un autour du cou, un rould au sommet de la tfite, un d travers 
rspaule. » 
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prince Ajdtaeatru rendait & Devadatta. — « Ne soyez pas 
jaloux des avantages el des honneursdont jouit Devadatta, » 
dit le Buddha, « tant qu’il est honore de cette fa^on, il peut 
bien s’attendre a des ddsa vantages (ou a une diminution) dans 
ravenir, mais non k un progr^s dans la vertu veritable*. G’est 
pour sa propre mine que Devadatta s’enorgueillit de ces avan- 
tages et de cette consideration. Comme le bananier et le bam- 
bou portent des fruits pour leur propre perte et que la mule a 
des petits pour son propre malheur, de mSme la considera- 
tion croissante dont jouit Devadatta ne fera que precipiter 
plus rapidement sa ruine . » 

Une fois, le Seigneur etait assis au milieu d’une foule nom- 
breuse, et proclamait la Loi. Devadatta se leva de son sibge, 
mit son vetement de dessus sur une dpaule, ^ joignit ses 
mains en signe de respect et dit : « Seigneur ! vous etes deja 
vieux et trbs &ge. Abandonnez-vous done tranquillement a 
la meditation delicieuse de la Loi que vous avez trouvee et 
confiez la congregation k ma garde : j’en aurai soin. » Le 
Seigneur refusa jusqu’Si trois fois: « Je ne confierais mSme 
pas la congregation k Q^iriputra et b Maudgalyiyana, Deva- 
datta ! et encore moins a toi qui essi nul etde nulle valeur ^ 
181 * — Devadatta, furieux et froissd de ce que le Seigneur I’avait 
bumilie en reunion pldnibre, et avail convert d’eloges Uari- 
putra et Maudgalyfiyana, s’eloigna avecun salut respeetueux. 
Ce futlSlle premier grief (ou le premier attentat) de Deva- 
datta centre le Seigneur. 

Sur ce, le Buddha adressa la parole 5, ses disciples : 
« Moines ! que la congregation annonce ouvertement b Re,ja- 
grha que le caractfere de Devadatta est devenu autre qu’il 
n’etait et que tout ce qu’il fait et dit ne doit pas fetre impute 
au Buddha, li la Loi et b I’^glise, mais uniquement a lui- 

1. Comp. Ahguttara Nikdya, II, 13, Sakyukta-NikAya, p. 154. 

2. Signe de politesse quand on adresse la parole a quelqu’un. 

3. Le mot kheldpaka, comme forme magadhique du Sanscrit khetdtmaka, 
peut signifier « semblable 4 un crachat » c’est-4-dire « de nulle valeur 
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m§me. » On chargea Qariputra de i’ex^cution de cet ordre. II 
fit Dependant quelques objections, vu qu’il avait autrefois 
lui-meme c^ldbrd Devadatta comme possddant des pouvoirs 
miraculeux ; mais le Maitre dit : « autrefois, tu pouvais 
faire cela a bon droit, puisque c’^tait alors vrai ce que tu 
disais, maintenant il en est autrement. » Convaincu par ces 
paroles, le vdndrable O^riputra, avec I’assentiment de Tas- 
semblee etsuivi d’une foule de moines, se rendit a la ville et 
yfit la proclamation. A cette occasion, les incredules, mal 
intentionnfis et insensfe parmi les habitants de la ville, 
dirent : « ces moines sont envieux de I’honneur et de la con- 
sideration dont jouit Devadatta ; » mais les croyants, bien 
inlentionnes et sensds soutinrent : « ce ne sera pas sans cause 
que le Seigneur fait ddnoncer Devadatta dans la ville. » 

Le miserable vint alors trouver le prince Ajataijatru et lui 
parla ainsi : « autrefois, prince, la vie humaine dtait longue, 
mais maintenant elle est courte. Vous avez done bien des 
chances de mourir hdritier prdsomptif. Et bien, tuez votre 
pbre et faites vous couronner roi ; je tuerai le Seigneur, et je 
deviendrai Buddha. » Le prince, convaincu que Devadatta, 
qui dtait si sage, savait ce qui en dtait, suspendit un poi- 
gnard’a sa ceinture, au dessus de sa cuisse, el se mit a errer, 
nuit et jour, d’unairmystdrieux etcraintif, dans les chambres 
interieures du palais. Sa singulibre attitude Unit par btre 
remarqude * des fonctionnaires de service b la cour, qui lui 
demandbrent : «Que voulez-vous done faire, prince ? » — 
« Tuer mon pbre. » — « Qui vous a mis cela en tbte? » — 
« Maitre Devadatta. » — Alors quelques uns des fonction- 
naires furent d’avis que le prince et Devadatta et tons 
les autres moines devaient btre mis h mort; d’autres jugbront 
que les moines ne devaient pas btre punis, vu qu’ils n’btaient 
pas coupables ;le prince seul et son instigateur mbritaient 
la mort. D’autres furent d’avis qu’onne devaittuer personne, 
mais raconter la chose au roi, pour agir ensuite comme il 
ordonnerait. 
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Les fonctionnaires de la cour all^rent, a%^ec le prinee, trou- 
ver le roi Bimbisara, et firent rapport sur ce qui venait de se 
passer, etaussi sur la difference d’opiaions entre eux. <i Et 
quo feront le Buddha, la Eoi et la Congregation ? » demanda 
le roi. — On repondit que le Buddha avait dejii fait procla- 
mer d’avance dans la ville que Devadatta avait change de 
caractere. Alors le roi destitua les fonctionnaires qui avaient 
opine que non seulement le prince et Devadatta naais tous les 
moines devaient dtre mis a mort ; il fit reculer en grade ceux 
qui avaient voulu dpargner les moines, et donna de Tavan- 
cement au reste. — Ensuite le roi adressa la parole a son 
fils : « Pourquoi me veux tu tuer, prince? » — « Parce que, 
fut la rdponse, je desire regner moi-meme, Sire. » — « Si 
c’est la le cas, rbgne alors dbs ce moment ! » et en disant 
ces paroles, Bimbisara transfera la dignite royale a son fils . 

Bientet Devadatta vint trouver le prince Ajataqatru et lui 
dit : « vetiillez, 6 roi, donner ordre a quelques personnes 
d’dter la vie a I’ascete Gautama. « Un ordre en ce sens fut 
donne, et alors le traitre alia voir un de ceux qui etaient 
charges de I’assassinat et lui donna les indications suivantes : 
1 83 « Allez, mon cher monsieur, * a tel ou tel endroit ou s^ pro- 
mene Fascbte Gautama; 6tez-lui la vie et revenez ensuite 
par le chemin que je vous indique. » Aprbs avoir montre 
ce chemin a I’homme, il y fit placer en secret deux hommes, 
" qui devaient tuer I’assassin, au moment ou il reviendrait. 
Ensuite, il prit des mesures pour faire egorger ces deux par 
quatre autres; pour tuer ces quatre, il en plaga huit autres, 
et pour 6ter la via a ceux-ci, seize hommes. 

Sur ces entrefqites, le premier s’dtait armd de son dpde 
et de son bouclier, et avait pris son arc et ses ffbches, pour 
alter trouver le Buddha. En voyant le Tathagata, il perdit 
courage et son corps fut subitement paralyse par la terreur. 
Le Seigneur, a qui son attitude n’avait pas dchappd, s’dcria : 
« viens ici, mop cher, ne crains rien. » Immddiatement, 
I’homme rejeta spn arme meutribre, s’approcha du Seigneur: 
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et s’agenouilla humblement devant ses pieds, cn s’dcriant : 

« Comme un fou, comme un miserable, je nourrissais un 
mauvais projet, puisque je venais ici pour comettre un assas- 
sinat. Acceptez, Seigneur, I’aveu de mon repenlir et I’assu- 
rance que je m’observerai dans la suite ! » Comme le Tatha-* 
gata voyait que Fhomme etait anime d’un repentir sinc&re 
et avait convenablement confesse son pecbd, il accepta son 
aveu et I’instruisit, par un discours approprid, sur la bien- 
faisance, la moi'alite, le sacrifice, sur la culpabilite, la nul- 
litd, la misbre des concupiscences charnelles, sur Texcel- 
lence du renoncement au monde. Ensuite, il lui parla des 
quatre veritds : la souffrance ; I’origine ; la suppression ; 
le chemin qui y conduit. Par suite, les yeux de cet liomme 
s’ouvrirent a la lumibre de la Loi ; il comprit que tout cc 
qui nait est destind a perir t6t ou tard, de sortc qu’il pro- 
noiiQa joyeusement et de tout cceur la confession de foi 
du la'ique. Ensuite il partit, en prenant soin, confoi'mdment 
au conseil du Buddha, de prendre un autre chemin que 
celui qui avait dtd indiqud par Devadatta. 

Les deux individus qui attendaient le premier assassin 
envoyd, s’impatientdrent lorsqu’il se fit si longtcmps at- 
tendre, s’avancdrent sur la route et virent le Tathilgata assis 
au pied d’un arbre. Ils s’avancdrent poliment vers lui * et 184 
eurent le bonheur d’dtre tellement frappds par un discours 
approprid qu’il leur tint, qu’eux aussi ils se convertirent et 
prononedrent la confession de foi du laique. Eux aussi, sur 
le conseil du Seigneur, revini’ent par un autre chemin que 
celui qui leur avait dtd present. Le mdme cas se rdpeta pour 
les quatre, pour les huit, et enfin pour les seize personnes. 

Le premier assassin dtait revenu chez Devadatta, pour lui 
declarer que la puissance miraculeuse du Seigneur i'avait 
empdehe de rdussir dans son entreprise. — « Eh bien, » 
reprit Devadatta, « dans ce cas j’dterai moi-mdme la vie a 
I’ascfete Gautama. » — Sachant que le Tathdgata se promenait 
d. ce moment sous les ombrages du Pic du Vautour, il en fit; 
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rascension et langa uae grande pierre centre robjet de sa 
haine. La pierre se heurta centre deux reches dent les 
peintes se rencentraient et frappa ainsi le pied du Seigneur, 
de sorte que le sang en sertit. Le blesse regarda en haut et 
cria : « Tu as fait grand mal, traitre, en faisant ceuler le sang 
du TatMgata ! » Puis, adressantia parele aux meines, il dit : 
« Ceci est le premier acte immddiatement punissable \ dent 
Devadatta s’est rendu coupable : il a fait ceuler le sang du 
Tathagata. » 

A peine les meines avaient-ils appris que Devadatta avait 
touche le Seigneur, qu’ils se r^unirent auteur de Fendroit 
oh le Mattre se trouvait, et se mirent k pousser des cris et a 
faire des lectures a haute voix, afin de le preserver d’un 
malheur ^ En entendant ce bruit, le Tatblgata demanda a 
Ananda ce que tout cela signifiait. Renseign^ a cet egard, il 
tranquillisa les meines. « 11 est impossible, » leur dit-il, « que 
18S le Tath%ata * perde la vie par FetFort d’un autre (ou : par 
Fattentat d’un ennemi) ; les Tathhgatas s’^teignent d’eux- 
mSmes (soi-disant : arrivent auparfait Nirvana). Rctournez, 
moines, chacun a votre place : les Tathhgatas n’ont pas 
besoin de protection. » 

Vers ce temps, il y avait a Rajagrha un ^l^phant, nomme 
Nal%iri, qui etait mechant et tuait tous ceux qu’il rencon- 
trait Par de belles promesses, Devadatta sut amener les 
chefs des dcuries a Mcher la b§te f^roce au moment oh 

1. Dans Voriginal dnaniarika, dnan^arif/a. Il j a. B dnanlari/mf « acles « 
ou « pfich^s mortels » . 

2. Allusion a Tusage superstitieux de faire grand bruit et de murmurer 
des conjurations pour chasser le d6mon qui est cense causer les eclipses. — Le 
raythe du sang qui coule se rattache, sll n’en sort pas, au fait qu’un des termes 
habituels pour « eclipse » est upardga, et pour « Eclipse » upa-^raMa, pro- 
prement « teint6 » « teint en rouge ; » signifie « sang. » 

1. Hardy, M, of B, 321, lit Mdlagiri, mais e’est probablement une faute 
dlmpression, car la page prdc^dente porte Ndlagiri. Chez le meme, p. 244, 
rdl4phant de Pradyota se nomme aussi Ndlagiri, mais d’autres sources Fappel- 
lent Bhadravatika ; voir plus haut, p. 131 . 
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« rascfete Gautama » passerail dans la rue. En effet, un jour 
que le Seigneur, avec une grande suite, s’avangait dans la rue 
pour mendier sa nourriture, NAMgiri ful lachd. La trompe 
levde, agitant sa queue, raniitar s’^langa sur le Tath&gata, 
de sorte que les moines furent frapp^s de frayeur, malgrd 
les assurances du TatMgata, qui ne perdit pas un seul 
moment son calme ^ Les citadins qui, des appartements 
superieurs et des toits des maisons, (5taient t^moins de ee spec- 
tacle, ^taient d’opinions diverses ; les incr^dules, mal inten- 
tionnds et insensds disaient : « malheur ! le Grand Moine 
sera tu^ par F^l^phant ! » mais les eroyants, bien intention- 
n^s et senses s’(Scriaient : « malheur ! un ^l^phant heurtera 
I’autre *. Alors le Seigneur frappa I’^lephant par son amabi- 186 
litd, de sorte que Fanimal, la trompe abaissde, s’approcha du 
Tathagata. Celui-ci lui park en vers, avec ce riJsultat que 
M]%iri, avec sa trompe, enleva la pousskre des pieds du 
Seigneur, la rdpandit sur sa propre tSte et se retira en mar- 
chant a. reculons, taut que le Seigneur fut en vue. Ensuite, 
il se rendit a son dcurie, ou il r^occupa tranquillement sa 
place habituelle *. 

Apr&s ces 6vdnements, Devadatta alia voir KokMika, 
Katamoraka-Tishyaka, le fils de Khand.adevi, et Samudra- 
datta ® et leur fit la proposition de s’entendre pour faire naitre 

2. Dhammapada, 144, il est dit qu’Ananda exposa sa propre vie pour aauver 
celledu Maitre; un recit analogue chez Hardy, pass. cite. Le dernier raconte 
aussi que le Buddha sauva une feninae, qui 6tait sur le point d’etre tu^*e par 
Fel^phant. Ce dernier r<5cit a Fair assez apocryphe; une telle intervention, en 
effet, efft ^t6 une action; or, c’est une r%le fixe que les Buddhas ne peuvent 
pas agir. Car des actions supposent une passion, un ^lan, et le Buddha parfait 
est, pour nous servir de Fexpression indienne, dlev6 au-dessus du 

fournulleinent terrestre ; il ne fait que laisser hriller sa lumi^re et suivre le 
chemin inalterable de tous les Buddhas, lui, le Tathagata. Une fois Fetat 
de Buddha atteint, il n’y a plus d’actions. 

1. Chez Hardy, pass, cite, Feidphant se convertit, recite les cinq commande- 
nients et efit atteint le premier degra de sanctification s’il n’efit dte une bete. 

% Chez les Bouddhistes du Nord (Scfaiefner 266) on les trouve mentionnes 
comme cinq Qdkyas : Kokalika, Katamoraga, Tishya, Khandadravya et Sdga- 
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des discordes dans la congregation de 1’ <( ascfete Gautama » et 
de preparer un schisme dans I’association. KokMika donna k 
entendre qu’il ne coraprenait pas comment on pourrait y 
arriver, yu le pouvoir miraculeux de Gautama. — « Eh 
bien », dit Devadatta, nous irons le trouver, et nous lui pro- 
poserons I’adoption de cinq articles ; de cette fagon : « Sei- 
gneur, dans plusieurs circonstances vous avez recommandd 
la sobri4td, le contentement, la limitation des d^sirs, la con- 
tinence, la confiance, la pidtd et le zkle infatigable. Afin de 
fortifier ces vertus, il serait bon de ddcrdter que les reli- 
gieux doivent vivre leur vie durant dans le ddsert et que 
celui qui prendra sa demeure dans un village sera exclu ; en 
outre, qu’ils doivent vivre, leur vie dui’ant, de nourriture 
mendide et que celui qui acceptera une invitation k diner 
sera exclu ; qu’ils doivent se vktir, leur vie durant, de haillons 
ramassds, sous peine d’ exclusion; qu’ils doivent passer, 
leur vie durant, la nuit au pied d’un arbre, et ne pas dormir 
sous un toil, sous la mkme peine ; enfin, qu’ils ne doivent 
jamais manger de la viande ni du poisson, sous la mkme 
peine. » L’asckte Gautama refusera d’accepter ces articles, et 
c’est par ce moyen que nous tromperons ensuite le peuple. » 
Devadatta se rendit ensuite, avec ses partisans, chez le 
187 Tathagata*, et presenta sa quintuple requkte. Gomme il s’y 
dtait attendu, la rdponse fut un refus. « Cela est inadmis- 
sible » ; dit le Seigneur; « que tout homme quivoudra, aille 
vivre comme ermite dans le desert, et de mkme que tout 
homme, s’il I’aime mieux, s’dtablisse dans un village ; que 
tout homme vive d’aumdnes ou accepte une invitation k 
diner, k volontd; que tout homme ait dgalement la libertd de 
se vktir de haillons ou d’habits bourgeois *. Je veux bien 

radatta ; ce dernier est le m^me que Samudradatta ; sdgara et samudra ont le 
ns^me sens, a savoir : « oc§au ». Ils sent dits ^Jdkyas, exactement comme les 
partisans de Devadatta sent souventdits « filsde (lakya ». 

1. D’apr^s Texplication recue on entend par la des v^tements recus en don 
de laiques. 
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permettre qu’un moine passe ses uuits, pendaint huit mois 
de Fannie ^ au pied d’un arbre. La viande et le poisson 
doivent 6tre purs k trois ^gards, de sorte qu’on n’en voie, 
n’en entende ou n’en sonpQonne aucun mal ® ». 

Devadatta se leva, heureux du bon succ^is de sa ruse, ct 
partit, apres un salut poli ; puis il entra dans la ville avec les 
siens et s’efForqa de duper le peuple au moy en des cinq articles. 
Tous ceux d’entre les citadins qui etaient incrddules, malin- 
tentionnds et insenses, dirent : « Les fils de Qtlkya (partisans 
de Devadatta) vivent dans la continence et les privations, 
mais Fasc&te Gautama est un goinfre et ne songe qu’a la 
bonne ch6re. » Au contraire, les croyants, bien intentionnds 
et sensds furent indignds des manoeuvres audacieuses de 
Devadatta. Lorsque le Buddha eut appris de quelques moines 
comment on parlait de ces efforts odieux pour amener un 
schisme, il demanda Si Devadatta ‘ ; « Est-ce vrai, Deva- 
datta, que tu veux amener un schisme dans la congregation? » 
Aprfes une rdponse affirmative, le Seigneur poursuivit ; 

« Abandonne ce dessein, Devadatta ! celui qui rompt la 
Concorde de la congregation, brulera pendant un kalpa ® en 
Enter, mais celui qui retablira de nouveau la concorde trou- 
blee, Jouira, en recompense, pendant un temps tout aussi 
long, de la beatitude celeste. C’est pourquoi je dis : aban- 
donne ce dessein. » 

Peu de temps apres, Ananda entra de trbs bonne heure 188 
dans la ville, pour y mendier. Devadatta le vit et alia le 
trouver pour lui dire que ce jour-meme, il ceiebrerait le 

2. Non, par consequent, pendant la saison de retraite, quil faut passer au 
couveiit. 

3. Il n'est pas sur que notre traduction rende I’intention avec une parfaite 
exactitude; le texte porte seulement : la viande et le poisson (sont) purs; 
non vus, non entendus, non soupconnds (ou : suspectes) ». 

4. Celui-ci se retrouve done subitement en presence du Tathagata. 

5. C’est-a-dire une p^riode plus ou moins longue, qui s'etend entre deux 
creations du monde. Chaque jour, chaque annde, chaque siecle, etc,, on pent 
dire que le monde visible est erdd de nouveau par le dieu du Soleil. 
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sabbat s^par^ment du Seigneur et qu’il y accomplirait les 
ceremonies ecciesiastiques. Immediatement aprbs son retour, 
Ananda rendit compte de cette rencontre, qui prouvait que 
Devadatta avail I’intention d’effectuer ce jour-meme son 
schisme. 

En effet, le jour du sabbat, Devadatta se leva de son 
siege et se rendit &. GaydQlrsha, accqmpagne de ses parti- 
sans et de cinq cents fils de Vrji, originaires de VaigMi, qui, 
nouveaux-venus et inexpdrimentes, avaient etd amends par 
lui a sa doctrine. Dbs que le Seigneur eut dtd averli de ce 
qui se passait par ^d-riputra et Maudgalydyana, il dit : 
« Tu as certainement pitid de ces jeunes moines, Qdriputra? 
Ya done avec Maudgalydyana, avant qu’ils ne soient entrainds 
dans le malheur. » Les deux chefs obdirent d cet ordre, et 
se dirigdrent vers Gaydgirsha. A ce moment un des moines, 
placd non loin du Maitre, se mit a pleurer, et a la demande 
pourquoi il pleurait, il rdpondit ; « Farce que mdme les 
deux principaux disciples du Seigneur sont passes du cdtd 
de Devadatta et prdfdrent la Loi de celui-ci. » Mais le Buddha 
le tranquillisa, « car, » disaiii-il, « il est impossible que ues 
deux disciples acceptent la Loi de Devadatta; au contraire, 
ils sont partis pour faire connaitre aux moines la meilleure 
lumidre )>. 

Lorsque Devadatta, qui s’dtait ddja assis sur la montagne 
pour proclamer sa Loi, vit venir dans le lointain Qdriputra 
et Maudgalydyana, il s’ecria : « Voyez, moines, corabien 
ma Loi est bonne, puisque les premiers d’entre les disciples 
de I’ascdte Gautama viennent me voir et prdfdrent ma Loi ! » 
Il est vrai que Kokdlika fit entendre ses avertissements : 
« Ne te fie pas d ces deux-la, mon cher Devadatta ; ils ont 
189 de mauvais desseins »; * mais Devadatta ne voulut rien 
entendre, accueillit les nouveaux arrives et voulut meme 
abandonaer la moitid de son sidge d Qdriputra, mais celui-ci 
ddclina cet honneur et s’assit avec son compagnon d une 
distance rcspectueuse. 
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Apr^s que Devadatta, jusqu’& une heure avancee de la 
nuit, eut ddifid et rdconforte ses auditeurs d’un sermon, il 
demanda It IJdriputra de prScher a sa place. « L’assemblee, 
mon cher Q^riputra, est encore’eveill^e et attentive, » dit-il, 

« fais briller devant elle la lumibre de la veritd; quant A, 
moi, j’ai mal au dos ; c’est pourquoi je ddsire m’dtendre tout 
au long. » QAriputra ob^it immediatement a cette demande; 
Devadatta, lui, s’enveloppa dans son manteau, se coucha 
sur son cdte droit, et, 6puise de fatigue, il tomba bientdt 
dans un profond sommeil. Alors Qariputra et Maudgal- 
ydyana, donds d’un pouvoir miraculeux dans Faction et 
dans la parole, leverent leurs voix pour avertir, de sorte 
que, chez tous les moines, les yeux s’ouvrirent pour la Loi 
et que chez tous la conviction se forma que tout ce qui nait 
doit aussi im jour p^rir (litt^ralement : Stre SHppi’imd). Alors 
Qariputra cria aux moines : « Yenez, aliens voir le Seigneur ! 
que celui qui aime la Loi du Seigneur, me suive ! » et, 
sur ces paroles, les SOO moines se rendirent au Bois de 
Bambous. A ce moment, KoMlika crut devoir rdveiller 
Devadatta endormi : « Rdveille-toi, mon cher Devadatta! 
QS,riputra et Maudgalyfiyana ont emmend tes moines. Ne 
t’avais-je pas dit qu’il ne fallait pas se fier li eux, qu’ils 
avaient de mauvaises intentions? » Au mdme moment, le 
sang chaud sortit de la bouche de Devadatta. 

* Sur ces entrefaites, Qariputra et Maudgaly4yana, avec 1 90 
les Cinq Cents, avaient rejoint le Tathdgata, afin de lui faire 
un rapport sur ce qui venait d’arriver. Le Seigneur prolita de 
Foccasion pour raconter la fable que void : 

« Autrefois, moines, il y avait dans une fordt un grand 
dtang, oil des dldphants avaient Fhabitude de venir prendre 
leurs ebats. Avec leurs trompes, ils arrachaient du sol des 
tiges de lotus, aprbs les ayoir bien lavdes et purifides de la 
boue qui y dtait attachde. Cela leur constituait une nourri- 
ture agrdable, et ils n’en ressentaient aucune mauvaise oon- 
sdquence. Mais il y avait de trds jeunes dldphants qui vou- 
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laient imiter les anciens, et qui, comme eux, arrachaient 
avec leur trompe les liges de lotus et les mangeaient, mais 
sans les avoir pr^alablement lav^es et les avoir purifiees de 
la boue qui y ^tait attachde; la consequence etait, qu’ils mou- 
raient ou devenaient trbs malades. De la mdme fagon, moines, 
Devadatta, qui veut m’imiter, perira misdrablement ‘ . 

Le Maitre fit suivre cette fable d’une digression sur les 
qualitds que doit possdder un bon messager, signala Qari- 
putra comme un exemple ti imiter, et s’dtendit enfin sur la 
conduite digne de damnation de Devadatta, qui s’dtait ainsi 
attird une punition infernale qui durerait un kalpa. Par son 
gain aussi bien que par sa perte; par sa splendeur aussi bien 
que par le contraire ; par sa consideration aussi bien que par 
le contraire ; par sa disposition mauvaise aussi bien que par 
son amitid avec les mauvais, Devadatta s’dtait attird cette 
punition. 

Une autre tradition ^ raconte qu’aprds s’dtre rdveilld 
pendant cette nuit fatale, Devadatta fut tellement bouleversd 
par ce qui venait de se passer, qu’il resta malade pendant 
neuf mois et prit alors la rdsolution d’aller trouver le 
191 Tathagata, * afin d’implorer son pardon. A cause de sa 
faiblessc, il fut transportd par ses disciples en litidre jusqu’a 
Jetavana, ou le Buddha se trouvait alors. Avert! de la venue 
du malade, le Seigneur ddclara que Devadatta ne pourrait 
pas le voir. « Ses pdchds sont si dnormes », ajouta-t-il, « que 
dix, cent, mille Buddhas ne seraient pas capables de le 
sauver. » Le ddsir qu’avait Devadatta de voir le Seigneur, 
dtait si fort, qu’il sauta en has de la litidre, mais d peine 
avait-il mis les pieds sur le sol, que des flammes s’elevdrent 
du fond de I’Enfer et entourdrent son corps, d’abord ses 
pieds, puis ses reins, enfin ses dpaules. Saisi d’une frayeur 
mortelle, il cria au secours et rdcita un hymne en I’honneur 

1. La catastrophe avait dija eu lieu au moment oh le Buddha parlait ainsi. 

2. Hardy, Jtf. o/'B. 328. 
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du Buddha, par iequel il s’assura I’appui des Trois Joyaux. 
Cela I’aiderait plus tard, mais pour le moment il descendit 
en Enfer, et requt un corps embrasd, d’une grandeur de 
1,600 milles 


Au moment oh Devadatta reQut sa terrible punition, AjA- 
tagatru dtait roi du Magadha. Pouss4 par Devadatta, il avait 
pris la resolution de faire mourir de faim son p&re Bimbi- 
sara, bien que celui-ci lui eut d^Jb c6d^ le gouvernement 
Toute no'urriture fut done refusde au vieux roi, et personne 
ne fut admis en sa presence, sauf sa femme Vaidehi, la mbre 
d’AjbtaQatru. Toutes les fois qu’elle visitait le roi, sa fidble 
epouse lui apportait du riz. Mais le fait fut bient6t decouvert, 
et Ton d^fendit b la reine de continuer. Elle reussit cepen- 
dant b cacher un peu de nourriture dans ses cheveux, et 
I’apporta ainsi au malheureux vieillard. Cela aussi fut ddeou- 
vert. Alors elle eut recours b d’autres ruses pour prolonger 
la vie de son mari ; entre autres elle se fit frotter le corps de 
matibres grasses, de sorte que le roi put recueillir de la 
nourriture en Idchant sa peau. Mais toutes ses ruses furent 
b la fin ddcouverles, * de sorte qu’on finit par lui refuser I’en- 
trbe de la prison. 

Bien que Bimbisbra b la fin ne regut plus aucune nourri- 
ture, il restait toujours en vie, et lorsque son fils demanda 
comment c’btait possible, on lui rdpondit que son pbre se 
promenait sans manger et que son corps rbpandait de la 
lumibre, parce qu’il avait atteint le premier degrb de sancti- 
fication. Alors le fils donna Tordre de bruler les plantes des 
pieds de son pbre avec un fer rouge, et de les frotter ensuite 
d’huile et de sel, de sorte qu’il ne pht plus se promener. Le 
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1. On ne tient pas compte des zdros en mythologie; la lone a 16 kalds. 

2. Ce r^cit des souffrances de Bimbis4ra est pris dans Hardy, M. of B. 317. 
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barbier *, charge de I’ex^cution de cet ordre cruel, cut pitid 
du vieillard, et ne cessa de pleurer en accomplissant son 
ceuvre. Par suite de cette operation Bimbisdra mourut, mais 
renaquit dans le monde des souverains des quatre points 
cardinaux, sous le nom de Janavrshabha 

Le jour mSme de la mort de son p§re, AjMaeatru roQut la 
nouvelle qu’un fils lui dtait nd. II sentit naitre dans son 
dme des sentiments plus tendres, et donna I’ordre que son 
pdre fut dpargnd : mais c’dtait trop tard : un second mes- 
sage apporta la nouvelle de la mort du vieux roi. Le fils 
ddnaturd commen^a se repentir, et son remords augmenta, 
lorsque sa mbre lui eut racontd eombien son pdre I’avait 
aime, car un jour, lorsque Ajataqatru n’dtait encore qu’un 
enfant, et qu’il avait un ulcbre au doigt, Bimbisdra avait sued 
le virus et sauvd ainsi la vie du prince. 

Le repentir et le remords qui s’empardrent alors d’Ajata- 
5atru ne lui laissdrent de repos, ni le jour ni la nuit. Sur le 
conseil de ses courtisans, il eut recours aux six hdrdsiarques, 
193 Pfirana Kd^yapa et les autres * Chez aucun d’eux il ne 
trouva ce dont son ame avait besoin, jusqu’li ce que Jivaka 
lui eut conseilld d’aller voir le Buddha, qui sdjournait juste- 
ment Si ce moment prds de RAjagrha dans le bosquet aux 
Manguiers — un don de Jivaka lui-mdme *. Plein de joie, le 

1. C'est-a-dire RjLhu. Bimbis&ra et Devadatta scat esaentiellement uns; ils 
ne diffdreat que par les rOles qu’ilsjouent. 

2. P41i ; Janavasabha. Dans la tradition septentrionale : Jinarshabha. Vrsh- 
abba et rshabha signifient tons les deux ; taureau. 

3. Ceux dont les noms ont dtO donnas plus haut, p. 143. — Les dogmes des 
6 Tlrthabas et la rencontre du roi avec le Tathagata, sont dScrits en ddtail 
dans le Sdmanna-phala-Sntta, traduit par Burnouf, Lotus de la bonne Loi, 
449-482. 

1. Tons ces dvSnements se placent en un seul point du temps, la soirde de 
pleine lune du mois de Kdrttifca. Cela veut dire, que cette soirde est iden- 
tique a I’dpoque dominde par Ajdtaqatru, de sorte que Bimbisdra doit rdgner 
le jour de pleine lune du mois prdoddent, Acvina. En style de rhetorique, on 
pent dire que cheque nouvelle dpoque tue celle qui prdcddait. Ce n’est que 
dans la suite de cet ouvrage que nous pourrons parler avec plus de ddtail des 
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roi du Magadha saisit Toccasion de recevoir Fenseignement 
du parfait sage, de lui ouvrir son cceur, et de confesser son 
crime. La consequence fut qu’il se convertit, et qu’il devint, 
comme feu son p^re, un suivant du Buddha, de la Loi et de 
la Congregation. 


La tradition septentrionale au sujet de I’eloignement pro- 
gressif de Devadatta et du Tathdgata, revient en somme ^ 
ceci ® : 

Aprfes que Devadatta eut appris la magie de Da?abala- 
K^gyapa, autrement dit Vftshpa, un des Cinq, il reunit un 
groupe de 500 disciples, et sut dominer I’espidt du prince 
Aj^tagatru. A cause de son ingratitude h regard de son 
maitre, il perdit son pouvoir magique, de sorte qu’il echoua, 
en essayant de cueillir pour le prince une fleur du Paradis, 
et qu’il retomba honteusement prbs de R^jagrha. Il Vint alors 
chez le Seigneur et lui fit la proposition suivante ; « Sei- 
gneur ! Vous etes vieux et fini; confiez-moi done la Congre- 
gation. » Mais le Tath^gata refusa, en disant : « Je ne la 
confierais mSme pas a. Qdriputra et aMaudgalyayana ; encore 
moins a toi, homme indigne! » 

* Pendant que le Buddha passait les trois mois de la 194 
26® saison de retraite dans le Bois de Bambous, Devadatta 
regalait 500 moines, qu’il sut entrainer a sa suite dans un 
pare, situe au midi, et nomme Kukkutarama *, oh il s’etablit 

six rois parricides, dont Ajdtacatru est le premier. Remarquons ici seuiement 
que Kumara ou Skanda, que nous avons identifi^ avec Ajatacatru, est appel6 
aussi Karttikeya, « fils des Pleiades »♦ 

2. Pris dans Schiefner, 278. — Le morceau est si important pour la connais- 
sance de la veritable nature de la mytbologie bouddhique et si bien fait pour 
montrer les ressemblances et divergeuGes entre les traditions de I’Egiise du 
Nord et celle du Midi, que nous le donnons en extrait, malgr^ quelques repe- 
titions inevitables. 

i. C’est-a-dire, Jardin du Coq ; d’apres Mahdvagga, 8, 24, ce pare etait situe 
pres de Pataliputra ; mais d’apres le meme Mahdvagga, 6, 28, cette capitale 
n’existait pas encore. 
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pour pr^cher. Sur ces entrefaites, les deux principaux dis- 
ciples du Seigneur avaient re^u permission de ramener les 
schismatiques a la vraie foi. En les voyant arriver, Devadatta 
crut qu’il parviendrait a, romniscience, s’il les amenait a se 
ranger de son c6t^. II donna ordre, par consequent, a Kok4- 
lika et a Khandadravya de se lever, et plaqa les nouveaux 
arrives a sa droite et a sa gauche, comme s’il eht ete lui- 
mSme le Buddha. Bientdt il se coucha sur le cote droit et 
s’endormit. Maudgalyayana s’eleva en Fair par des moyens 
magiques, pendant que son camarade exhorta avec succes 
les schismatiques a rentrer dans la congregation. Reveille 
par Eokalika, Devadatta devint furieux, poursuivit ceux qui 
Favaient abandonne, mais fut arrSte par un profond fosse, 
que Ciariputra avait fait 'paraitre, grace a son pouvoir 
magique. 

Une fois que le Tathagata etait malade, le medecin lui 
donna une dose de 32 palas. Devadatta voulut en faire au- 
tant, mais ne rdussit qu’a se rendre gravement malade. Le 
Seigneur, du haut du Pic du Vautour (Grdhrakuta), etendit 
sa main et toucha le sommet de la tate du malade, qui gue- 
rit aussitot, mais qui, bien loin d’etre reconnaissant, s’e- 
chauffa de fureur, ensuite de quoi la terre s’ouvrit et un vent 
violent s’eleva, qui couvrit son corps de poussibre. Plein de 
colfere, la poitrine haletante, il arriva chez Ajataqatru, qui 
s’aper^ut de la vilaine couleur de Devadatta. Le fourbe excita 
I9S le prince conti’e son pbre ; peu s’en fallut * que le vieux roi 
ne tomb4t des lors comme victime de ces machinations. Au 
moment, en effet, ou Bimbisira allait porter au Seigneur 
une assictt(ie de potage, que celui-ci devait prendre aprfes la 
mddecine, le prince lanqa une flbche avec une pointe de dia- 
mant. Heureusement la Abche ne toucha que Fassiette, qui 
vola en pieces. L’attentat eut cependant cette consdquence 
que le vieux roi cdda h son fils d’abord la ville de Campa, 
puis tout le Magadha. 

Les violences du nouveau souverain amenbrent Bimbisara 
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a adresser des rdprimaEdes k son fils, qui, ne pouvant les 
supporter, mit son p&re en prison. Vaidehi ‘ qui de toute 
force voulait voir son mari, eM etd assassinee par son fils 
denature, sans I’intervention de Jivaka, le mddecin, qui fit 
remarquer que dans aucun pays du monde, on ne tire Fepde 
centre une femme, et surtout centre une m&re. 

Ajatagatru rdsolut de faire mourir son pSre de faim, et 
ddfendit, sous les peines les plus sevferes, de lui donner a 
manger ou a boire. Vaidehi, cependant, en s’enduisant le 
corps de santal et en se mettant autour des chevilles des bra- 
celets creux remplis d’eau, sut trouver le moyen de pro- 
longer la vie du vieux roi, mais la ruse fut d^couverte, et on 
refusa ddsormais de I’admettre prhs de son mari. Pris de pi- 
tie, le Buddha s’en alia au Pic du Vautour, et se promena 
devant la fenfitre de la prison, de sorte que le vieux roi put 
se r^conforter a cette vue et resta ainsi en vie. Mais le cruel 
fils ne permit mgme pas cette joie h son pere, lui fit couper 
les pieds avec un rasoir et I’empfecha de s’approcher de la 
fenMre. 

Vers ce temps, le fils d’AjMagatru, Udayi-bhadra, souf- 
frait d’un ulcere au doigt, qui le faisait pleurer de douleur 
Alors AJataqatru mit le doigt de I’enfant dans sa bouche, 
su?a I’ulcbre et en avala le pus. * A cette occasion Vaidehi 196 
dit : « Cette affection est hdrdditaire dans ta race. Quand tu 
etais petit, ton phre a justement fait la mfime chose avec 
toi. » Ces paroles frapphrent le roi, et il r6solut de mettre 
son p^re en libertd.Le peuple, qui avait appris cette nouvelle 
avec joie, se porta en masse vers la prison, ce qui effraya tel- 
lement Bimhisara, qu’il rendit r§,me, pour renaitre comme 
fils du dieu do la richesse *, sous le nom de Jinarshabha. 

1. Ce mot signilie « femme (ou princesse) originaire du pays de Yideha ». 
Comme son nom veritable on donne Qnbhadrd (Schiefner, 253). 

2. Nous avons vu plus haut un r^cit dnprfes lequel ce fils serait ne le jour 
meme de la mort de Bimbisdra. 

1. Yaicravana ou Kubera, en mtoe temps seigneur de la rdgion du Nord. 
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Ajtogatru fut d’abord Ws abattu, et pour le distraire, ses 
ministres s’emparferent de la religieuse Kapila-bhadiA dont 
le roi devint amoureux. Aprbs qu’il se fut amuse pendant 
une semaine avec elle, elle lui fut enlevde par la puissance 
magique de la religieuse Utpalavarnft, qui avait etd envoyee 
par la matrone Gautami. 

Sur ces entrefaites, Devadatta ne cessait de pousser le roi 
^ le nommer Buddha, mais la rdponse fut : « Vous n’avez 
pas les signes distinctifs d’un Buddha ; la couleur d’or et la 
roue sur la plante des pieds. » 

Alors Devadatta essaya de faire assassiner le Seigneur par 
des archers, au moment oh celui-ci se trouvait sur le Pic du 
. Vautour, et lorsque cet attentat eut dchoud, il langa lui-m6me 
une pierre centre le Tathagata. Le dieu du tonnerre brisa la 
pierre avec sa foudre, mais un dclat n’en blessa pas moins le 
pied du Seigneur. L’hemorragie fut arrStde par Dagabala- 
K^gyapa. 

Honteux, mais pas encore h. bout de ressources, I’envieux 
sut amener le surveiliant des dldphants royaux a lacher sur 
« I’ascbte Gautama » I’eldphant Vasup^la ® et SOO autres ele- 
phants. Le roi donna son assentiment avec quelque hesita- 
tion, en disant : * « N’avez-vous pas entendu dire que le Sei- 
197 gneur a dompte m^me les indomptables? » — « Si c’dtait 
vrai », rdpondit Devadatta, « il m’eht domptd aussi, moi. » 

Le lendemain, pendant que le Seigneur dtait en route avec 
ses moines, on Ihcha les elephants, dont les pieds dtait rouges 
du sang de 100,000 crdatures pidtinees. Epouvantds, les 
moines se sauvferent, chacun de son c6te, Ananda seul resta 
Mele & c6te du Maitre. Celui-ci fit sortir de ses doigts cinq 
lions, qui enflammdrent I’horizon, de sorte que les elephants 
s’enfuirent dpouvantds, sauf Vasupala, qui s’approcha lente- 

2. Avec les donn^es dont nous disposons, nous ne pouvons dire qui est 
Kapila-Bhadra ; la femme de Ka^yapa le Grand porte le mdme nom. 

3. Le mtoe que Naldgiri dans la tradition mfiridionale. 
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ment du Seigneur, et fat caress^ par celui-ci. Ensuite 
le TatMgata retourna au Bois de Bambous. L’animal le 
suivit, et lorsque la porte du couvent fut ferm^e devaut 
lui, il fut si triste, qu’il se tua. II renaquit au Paradis, 
et revint alors chez le TatMgata, pour entendre pr^cher la 
doctrine. 

Malgre les preuves de I’inimitid de Devadatta et d’Ajataqatra 
(auquel se joignirent bient6t les 6 h^rdsiarques), le Buddha 
ne quitta pas Rdjagrha avant d’avoir donnd une preuve de sa 
puissance. Lors d’un sacrifice que les Brahmanes firent a 
Indra, il prit lui-m§me la forme de ce dieu. Les curieuxdtant 
accourus en foule pour voir cette apparition, le Seigneur 
reprit sa propre forme et prScha sa doctrine avec un tel 
succes que 62,000 brahmanes furent convertis. Peu de temps 
aprfes, cependant, il partit pour le Jetavana, pi’fes de 
Qravasti. 

Dans Tan 36 ‘ le Seigneur requt une invitation d’un jeune 
mddecin, pour aller sdjourner dans son bois de Man- 
guiers * Ce fut la qu’AjMaqatru, accompagne de son fils 198 
Udayi-bhadra et d’une grande suite, se presenta, plein de 
remords, devant le Seigneur et confessa convenablement son 
crime. Depuis cette conversion qui causa partout une grande 
emotion, il refuse d’admettre Devadatta en sa presence. 

Expulse de R&jagrha, Devadatta se refugia h Qravasti, 
mais fut, Iti aussi, chasse par le roi Prasenajit. Sans par- 
tisans, il erra qh et la, et s’en alia a Kapilavastu. La, il osa 

1. D'apres 3a tradition m^ridionale, Ajdta^atrii monta sur ie tr5ne lorsque 
le Seigneur eut atteint F^ge de 72 ans, done Fan 37 apres Fobtention de ia 
dignity de Buddha. L^an 36 donnO id comme date de la conversion du roi, 
s’accorde iDien avec la tradition du Midi, mais plus haut, p. 194, on donne a 
entendre que le prince serait ddja montd sur le trdne Fan 26, on peu apres. 

2. Geci montre que le jeune xnMecin est Jlvaka. Comme, d’apres la tra- 
dition ^septentrionale, donn^e dans les ¥oy&.ges des 'pelerins bouddJdstes (trad, 
de Stan. Julien, I, 389) il est nommO le frere atn6 d’Ajatacatru, ildoit t4re idon- 
tifie avec Abhaya, qui est nommd ailleurs son p5re adoptif. G'est Amrapalika, 
et non la rivale de celle-ci, qui est sa mere dans la tradition du Nord. 
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faire des pi’opositioas iaconvenantes a Yagodharfi,. Celle-ci 
raconta le fait a GuptA *, et lui fit savoir qu’elle I’attendait. 

Des qu’il fut arrivd au palais et qtt’il eut pris place, ses 
doigts se raidirent et il vomit du sang ^ Gupta le jeta en has 
de I’escalier, le pidtina et le fit jeter dans un dtang. Plus 
tard, il remonta a I’dtage supdrieur et fit a Yagodhara la pro- 
position inconvenante de s’unir a lui, sur quoi elle le saisit 
par les mains et le repoussa des genoux, de sorte qu’il perdit 
du sang avant de s’dchapper. 

Plus tard, lorsque le Seigneur se trouva de nouveau ^ 
Qravasti, les Q^kyas envoydrent Devadatta, pour demander 
pardon au Maitre. Le misdrable, en se prdsentant devant le 
Buddha, avait les ongles empoisonnds et essaya de blesser 
avec eux les pieds du Seigneur; mais celui-ci changea ses 
pieds en cristal, sur lequel les ongles se brisdrent. Tout 
vivant, Devadatta se sentit bruld du feu infernal, et lorsque, 
sur le conseil de son frdre Ananda il essaya de se refugier 
chez le Buddha, il descendit en Enfer. Pendant qu’il y subis- 
sait son supplice, (^driputra et Maudgaly^yana vinrent lui dire 
199 * que, par suite de ses actions vertueuses, il renaitrait plus 
tard comme un Pratyeka-buddha k 


32. Destruction de Kapilavastc. 

Le roi Prasenajit de Qr§,vasti avait d’une de ses femmes, 

5. De deux noms d’un seul et m^me toe f^minin, on a fait deux femmes. 

2. A peu pres lam^me expression que nous avons deja vue plus haut, dans 
ie r^cit meridional, 

3. L’acte de Yacodhard n’est qu’une yariante de cehii de Gupta. 

1. G’esl-a-dire, d’apres le systdme ecclesiastique, un t^tre qui possede, il 
est yrai, la science qui in6ne au Nirvdna, mais qui ne la communique pas 
aux autres ^tres. Il donne de la lumidre, mais ce n’est pas une lumiere qui 
rechauffe et vivifie. Nous verrons plus tard ce que sent, au fond, les Pratyeka- 
huddhas. 
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la Me naturelle de MaMnaman, roi des QAkyas, un fils, qui 
regut le nom de Yidfidabha. Celui-ci, ayant atteint I’age 
d’homme, chassa son pbre du trone, et Prasenajit, depouilld 
de son royaume et en fuite, mourut, au moment ou il dtait 
sur le point d’invoquer I’aide d’Ajatagatru, jadis son ennemi 
acharnd, mais qui, trois ans auparavant, s’^tait r^concilid 
avec lui et dtait devenu son gendre. 

Sous le r&gne d’Ajatagatru, la ville de Kapilavastu fut 
ddtruite par Yidudabha, en m6me temps que la race royale 
des Cakyas. Get dvenement eut lieu trois ans avant la mort 
du Seigneur, qui etait alors %e de prfes de 78 ans ^ 

La tradition septentrionale ® est un peu diff6rente. D’aprfes 
celle-ci, Prasenajit eut un fils Yirudhaka nd de son union 
avec une ancienne esclave de Mah&naman, qui k cause de 
son habilete dans Fart de tresser des guirlandes de fleurs 
avail regu le surnom de Mdlinl ou M41ika (« couronn^e de 
fleurs ») Ayant atteint r%e d’homme, Yirfidhaka s’empara 
du tr6ne, au moment oii son p^re et le Buddha — * qui dtaient 200 
nds au mfeme moment — avaient atteint Fage de 77 ans et 
7 mois. Prasenajit s’adressa a Ajat&gatru, qui etaif sur le 
point de le recevoir avec toutes les marques d’honneur, 

2. Jdtakaj IV, 144. Dhammapadat p. 216-225. Le r^cit dans Bigandet, 11, 266, 

contient plusieurs inexactitudes. Le rdcit du mariage de Prasenajit avec la 
filie de Mahanaman est donn6 par Hardy, M. of B, 283. La forme Meitta- 
doubba, chez Bigandet, est probablement une conjecture de I’auteur birman, 
qui pensait au terme « traitre, parjure ». 

3. Chez Schiefner, 287. RockMll, L. o/ 75-79; 112-122. Avaddna-Kal- 
palatd, 11. 

4. A c6td de Virtidbaka, on trouve aussi chez les Septentrionaux la forme 
Vaidhrya (Schiefner, 321). II s'appelle aussi prince des Lutins (Kumbhandas) 
et le souverain d’un des points cardinaux ; chez les M^ridionaux, Virudha 
(Hardy, M. of B. 24) est le souverain de la rdgion du Midi. Le prince Jeta, 
que nous avons rencontre plus haut, p- 107, est le frere de Virudhaka. 

5. Chez Hardy, M. of B., 285, la « jeune filie aux fleurs », Malikd, (Mallika 
Devi, Dhp., p. 317, Sarny,, III, 1, 8, MzX P., 115, 291. V, 1. /dL, HI, 

405 ss., IV, 437), est ^galement une femme de Prasenajit, mais elle n’est pas 
identifiee avec la mere de Vidfidabha, Une autre Mallika est femme de Bhan- 
dula, Dhammap,, p. 218 ss., /dL, IV, 148 ss. 
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lorsqae la nouveile arriva que ie vieillard itait mort. II 
mourut pour avoir, tourment^ par la faim, mangd un navel 
el bu de I’eau imm^dialemenl aprfes. Ajiltaqalru arrivd a 
I’endroit oii Prasenajil gisait sans vie, lui rendil les demiers 
honneurs. 

Ddsiranl se venger des Qakyas, qui Favaienl insull6 jadis 
en le nommant le fils d’une esclave, Virudhaka marcha 
avec nne armde sur Kapilavastu. La ville se rendil par capi- 
lulation. Le roi des Qakyas, Mahandman, demanda qu’on 
lui ifl grdce de la vie : on la lui accorda pour le temps dont 
il aurait besoin pour plonger dans un dtang el en sortir. 
Au moment oil il sauta dans I’dtang, la branche d’arbre, a 
laquelle il se retenait, se cassa, et il pdrit misdrablement. 
Virfidhaka, furieux, fit massacrer 77,000 ^Idkyas, et donna 
ordre, en outre, de faire pidtiner par un dlephant 500 jeunes 
Qdkyas dans un coin du pare du palais. Les adolescents 
ayant rdussi d renverser I’dlephant, le raonstre les fit jeter 
dans un trou profond, qu’il fit couvrir d’une plaque de fer. 
Le Buddha ayant changd le trou en un dtang, les jeunes 
gens en sortirentau bout d’une semaine. Alors Viriidhaka 
fit achever les jeunes gens par des eldphants, armds a la 
trompe et aux pieds de couteaux dtincelants. Accompagne 
de 1,000 jeunes femmes de race Q^kya, le tyran retourna 
h sa capitals l^r^vasti, oh il massaera son frfere Jeta. Par 
suite de ces cruaut^s et d’autres encore, le Seigneur ‘ prddit 
que Virhdhaka serait consnmd par le feu au bout d’une 
semaine et renaitrait au plus profond des enfers. Le roi se 
fitbcLtir un palais au milieu de I’eau, mais cela ne le sauva 
pas, car le septiSme jour le soleil frappa un miroir ardent 
qui appartenait h la reine et Yirhd.haka saisi de flammes, 
alia renaitre en poussant des cris terribles, au plus has des 
enfers 

1. On voit que le Buddha est omnipresent. 

2* B’apres la tradition m^ridionale, il futnoyd dans une inondation suhite, 
Dhammap., p, 224. 
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* 33. Ev:^nements de la derniere ann^e. — Le Buddha EMPifecHE 20i 

UNE guerre ENTRE LE ROI DU MaGADHA ET LES VrJIS. DePART 
POUR PaTALIGRAMA. FoNDATION de PaTALIPUTRA. S^IJODR A 
KopGRlMA ET A NaDIKA. ReNCONTRE AVEC AmRAPALI. 

Du temps oii le Seigneur demeiirait a Rajagrha sur le Pic 
du Vautoiir, le roi du Magadlia forma le projet de faire la 
guerre aux Yrjis de Vai^ali, dont I’elat florissant roflusquait. 
Avaiit de prendre une decision, il envoya cependant son 
ministre, le brahmane Varsliakara, aupres du Buddha, avec 
Finstruction suivante : « Va voir le Seigneur, salue-le res- 
pectueusement de ma part, informe-toi de Fetat de sa sanle 
et dis-liii quels sent mes projets contre les Vrjis. x4.pprends 
de lui quel resultat il prddit a mon entreprise et rapporte- 
moi ses paroles. » 

Le brahmane executa les ordi^es du roi et dit, apres les 
marques de respect habituelles, au Tathagata : « Gautama ! 
le roi du Magadha vous fait saluer respectueusement et s’in~ 
forme de Fetat de votre sant(5. En outre, il vous fait savoir 
qu’il a projete une expedition contre les Vrjis. » 

Immediatement, le Seigneur adressa la parole a Ananda, 
qui se tenait derri^re lui un eventail a la main, et deman da : 

« As-tu entendu dire, Ananda, que les Vrjis se reimissont 
souvent et avec z5le? » * Sur la reponse afiirmative, il 202 
ajouta : « Alors ils n’ont qu'a s’attendre a un etat de plus 
en plus florissant, et n’ont rien a craindre. » Ensiiite, il 
demanda s’iis etaient d’accord dans leurs assemblees, en 
paroles et en action ; s’iis s’abstenaient de faire ce qui est 
defendu, faisaient ce qui est ordonne et observaient les 
coutimies hereditaircs ; s’iis respectaient et honoraient leurs 
parents et suivaicnt leurs lemons; s’iis agissaient convona- 
blement a Fegard des jeunes filles et des femmes honndtes ; 
s’iis honoraient les sanctuaires de la ville et de la campagne 
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et acquittaient les offrandes et contributions, conformement 
aux usages anciens ; si leurs docteurs menaient une vie 
simple et modeste. Chaque fois, Ananda donna une rdponse 
alErmative, et chaque fois le Seigneur r(^peta sa declaration 
rassurante. 

Sur ce, il se tourna vers Varstiakdra, en disant : « Une 
fois, brahmane, que je me trouvais a Vaiqali dans le sanc- 
tuaire SArandada, j’ai enseigne au Vrjis les sept devoirs que 
tu as entendu dnumerer, et tant qu’ils les rempliront stricte- 
ment, ils n’ont rien a craindre. » — « Gautama, » reprit le 
brahmane, « je comprends que les Vrjis, protegds par leurs 
vertus, ne pourront Stre vaincus par le roi du Magadha, a 
moins de semer la discorde entre eux. Et maintenant, Gau- 
tama, je pars, car j’ai beaucoup a faire. » Puis VarshakAra 
salua poliment le Seigneur et partit 


Peu de temps aprbs le depart du ministre, le Seigneur fit 
convoquer par Ananda A une assemblee tous les moines 
dtablis pres de RAjagrha. Dans le discours qu’il leur adressa, 
il les exhorta particulierement a remplir les sept devoirs 
qu’il allait leur exposer. Il dnumdra alors, dans les mAmes 
termes, les mSmes devoirs indiques plus liaut, sauf quelques 
modifications, qui dtaient la consequence necessaire de la 
position diffdrente ou se trouvaient les Vrjis et les moines. 
Ensuite, il enseigna a Fassemblde sept autres devoirs, qui 
203 devraient Atre exclusivement pratiquds par les moines. * Ces 
sept devoirs sont : le religieux doit eviter I’etalage des 
bonnes oeuvres, le babillage, le sommeil, I’esprit de coterie, 
les mauvais dAsirs, la mauvaise socidte et la distraction au 
milieu de la mdditation spirituelle. En troisifeme lieu, il 

!. Nous avons eraprimt^ ce r^cit au Mahd-Parinibbana-Sutta public par 
Childers, traduit par Rhys Davids, Sacred Books of the Easlj XT ; R manque 
dans la biographie tibetaine. Cc qui suit s’accorde, pour les d^dails princi- 
paux, avec Bigaiidet, 11, 2. , , 
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leur enumera sept autres devoirs : ils devaient 6tre croyants, 
modestes, pleins d’une sainte retenue, ddsireux de s’ins- 
truire, courageux et r6£lechis. De plus, il les exhorta a obser- 
ver un quatrieme groupe de sept devoirs, ^ savoir : s’exercer 
dans les subdivisions de la sagesse supdrieure : memoire, 
examen de la loi, force intellectuelle, entrain, calme, (pieuse) 
attention et dquanimitd. Ensuite, il leur enseigna un cin- 
qbibme groupe de sept devoirs ; ils devaient s’exercer a 
reconnaitre I’inconstance, la non-realite, la non-saintetd, la 
corruption (des choses) ; se penetrer de la necessite du 
renoncement, de I’indifterence pour les choses mondainos et 
de la suppression (de tous les germes du mal). 

Enfin, il les exhorta a observer les six devoirs que voici : 
amabilite en public et en secret, a I’dgard de leurs condis- 
ciples, en actions, paroles et pensees; bienfaisance et con- 
duite morale, enfin vie fraternelle dans la foi qui mbne a la 
bdatitude. 


Pendant quelque temps encore, le Seigneur sdjourna prbs 
deRajagrha, sur le Pic du Vautour, discutant avec ses dis-. 
ciples des points de morale, de devotion spirituelle et de phi- 
losophie. Ensuite, il se rendit h Amrayashtik^ 

Aprbs y avoir sdjournd dans la Chambro Royale, prdchant 
la morale et traitant des questions spirituelles, il se rendit 
avec une grande foule a Ndlanda. 

Pendant qu’il se trouvait la dans le bois de manguiers 
Pdvdrika, * Qariputra vint le trouver et dit, aprbs un salut 204 
poll, assis a une distance respectueuse « Ma croyance au 
Seigneur est que nul individu, asc&te ou brahmane, n’a ja- 
mais 6t6, ne sera ou n’est k ce moment, plus versd dans la 
sagesse superieure que le Seigneur. » — « Ge sont Ik do bien 
grands mots, dits d’un ton bien ddcidk, Qilriputra ! » dit le 
Seigneur; « connais-tu done si bien tous les maitres parfai- 

1. Pdli : Ambalatthikd, e’est-d-dire : Petite greffe de manguier. 
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tement sages qui out exists dans le passd, que tu oses 4mettre 
une telle affirmation? » — « Non, Seigneur. » — « Connais- 
tu tous ceux qui existeront dans I’avenir? » — « Pas non 
plus. » — « Me connais-tu moi-m6me d’une fa§on tellement 
intime que tu oses avancer une pareille affirmation? » — 
« Pas non plus, Seigneur! » — « Eh bien, pourquoi dis-tu 
de si grands mots, d’un ton si ddcidd? » — Qariputra rdpon- 
dit : « II est vrai que je ne connais pas exactement les maitrefs 
parfaitement sages du passd, de I’avenir et du present, mais 
je connais la consequence dternelle de la Loi. De meme done 
que ces maitres, dans le passe, ont atteint la sagesse supreme 
en evitant les cinq obstacles, en supprimant tout ce qui 
trouble I’intelligence, et en s’exergant, d’un esprit afl’ermi, 
dans les sept subdivisions de la sagesse superieure, de mSme 
feront ceux de I’avenir ; et e’est ce qu’a fait aussi le Sei- 
gneur. » 

Aprfes avoir sejournd quelque temps a Nffianda, le Buddha 
continua son voyage, et arriva a PdtaligiAma (e’est-h-dire 
Pdtali-village). 

DSs que le bruit se fut repandu que le Seigneur dtait arrive 
&, P^taligiAma ^ les laiques de I’endroit se present&rent de- 
vant lui et I’invitbrent a occuper, pendant son s(5jour, I’au- 
berge de la commune. Apres son consentement tacite, les 
pieux villageois se hdtbrent de prdparer I’auberge pour qu’il 
, put y s<5journer, d’dtendre les tapis, de ranger les sibges, de 
mettre de I’eau dans le vase en terre, et de placer la lampe 
sur le support. Apr^ss ces preparatifs, ils prierent le Seigneur 
d’oecuper I’appartement. Accompagne des moines, le Maitre 
se mit en route, entra dans la salle de I’auberge aprbs s’fitre 
SOS lave les pieds, * et se plaqa prbs du pilier du milieu, la tfite 
tournde vers I’Orient, tandis que les disciples prirent place le 

2. D’ici jusqu’a la donation d’Amrap&Uka, le Mahdvagga, 6-28-30, s’accorde 
k pen pres mot a mot avec le Mghd-Pannibbdna-Sutta. Dapi'is le premier ou- 
vrage, le Buddha arrive directement de Rdjagrha i Pitaligrama. 
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long du mur occidental, le visage tournd vers I’Orient, et les 
laiques du village le long du mur oriental, le visage tournd 
vers rOccident. 

L’allocution que le Seigneur adi’essa aux fidfeles du vil- 
lage, fut a peu pr^s conQue en ces termes : « Cinq mauvaises 
consequences, pSres de famille , ddcoulent, pour I’homme 
immoral, de I’inobservance des commandements moraux 
Quelles sont ces cinq consequences? En premier lieu, 
I’homme immoral tombe dans la negligence, et subira, par 
la suite, de grands dommages dans ses biens et dans son 
argent. En second lieu, il acquerra une mauvaise reputation. 
En outre, il sera embarrasse, quand il se trouvera dans une 
societe honnSte. Ensuite, il sera desesperd au moment ou il 
rendra Tame, et enfin il ira a la perdition aprbs sa mort. Ce 
sont lil les cinq mauvaises consequences, pbres de famille, 
qui ddcoulent de I’inobservance des commandements mo- 
I’aux. » 

Il continua, en mettant en lumibre, de la mdme fa^on, les 
cinq bonnes consequences, qui ddcoulent de Fobservance des 
devoirs moraux; ces consequences sont les contraires de 
celles qui precedent 

Apres avoir ainsi, jusqu’a une heure avanede de la nuit, 
instruit et edifid les fiddles du village, le Seigneur cldtura 
Fassemblde et se retira dans sa chambre. 


Il arriva vers ce temps que Sunitha et Varshakara, les 
deux ministres du royaume de Magadha, fonderent une ville 

1. 11 cst ici question des cinq commandements gfeneraux, qui sont aussi 
obiigatoircs pour les laiques : ne pas tuer; ne pas voter; ne pas mentir ; ne 
pas boire de boisson enivrante ; ne pas forniquer. 

2. Tous les sermons bouddhiques sont taill^s sur le meme patron, d’une facon 
entierement mecanique et d’apres les regies d’une homil6tique monastique. 
Leur signe distinctif consiste dans le ddveloppement r^gulier d'une verity 
d’experience journaliere. 



214 HISTOIRE DU BOUDDHISME DANS L’INDE 

a PMaligr^ma, pour servir de defense contre les Yrjis. A 
cette occasion, un grand nombre de dieux prirent leur sejour 
dans le village. A I’endroit oii s’etablissaient les dieux prin- 
206 cipaux *, les grands du royaume se sentaient portds a ^tablir 
leur demeure; la ob s’etaient etablis les dieux d’un rang 
moyen, se fixaient les fonctionnaires du rang correspondant, 
et ainsi de suite. 

Or, le Seigneur vit, de son ceil qui voit tout, comment 
les dieux s’etablissaient en cet endroit, et il demanda a 
Ananda, qui etaient ceux qui faisaient bMir la une ville. 
« Sunitha et Varshakara, les ministres du Magadha », fut 
lareponse. Alors le Buddha communiqua ce qu’il avail vu 
de son ceil qui voit tout, et ajouta la prediction qu’a cet 
endroit s’blbverait une florissante capitate et ville commer- 
§ante, Psltaliputra, et qu’elle serait menacee d’un triple 
danger, par suite d’ineendie, d’inondation et de discorde *. 

Sunitha et Varshakara ne manquerent pas d'aller voir 
le Seigneur, et de I’inviterpour le jour-mbme a diner, en 
disant ; « Faites-nous I’honneur, seigneur Gautama, de venir 
aujourd’hui, accompagnb de la congregation des moines, 
diner avec nous. » Cette gracieuse invitation fut acceptde. 
Aprbs qu’on fut venu lui dire que le diner dtait servi, le 
Buddha se rendit avec les siens b la demeure des deux 
ministres, oh les hbtes furent excellemment reeus. Le repas 
termine, le Seigneur remercia du rdgal qu’on lui avail offert 
par les vers suivants ; 

Sage est ceM qui, lorsque quelque part 
II desire etablir sa demeure, 

Offre A tous les hommes vertueux et pieux 
Qui se trouvent li, un regal copieux, 

Et qui, comme de juste, offre deslouanges et des actions de graces 
Aux dieux qui rdgissent cet endroit : 

1. C'est la ville Men connue que les Grecs nommaient Palibothra, capitale 
du Magadha“ sous Gandragupta et ses successeurs. Eile etait situee non loin 
de la ville actuelle de Patna, 
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Geux-ci lonent ceux qui leur donnent deslouanges, 

Honorent cetix qui leur rendent des honneurs, 

Aiment Fhomme pieux et sage, 

Comme la mere aime son fils. 

Gelui qne les dieux aiment 

Pent tonjours compter sur ia benediction etie bonheur 

* Les deux ministres escorterent a son ddpart le Seigneur, 207 
qui s'dtait leve de son si^ge, et rdsolurent qu’a Favenir la 
porte par on sortirait F « ascMe Gautama » comme ils le 
nommaient, s’appellerait Gautama-dvara (« porte de Gau- 
tama), et que ie point on le Buddha devait passer le Gange, 
porterait a Favenir le nom de Gautamatirtha (c’est-a-dire 
« passage de Gautama »). 

Venu pres du Gange, le Seigneur vit les gens occup6s, 
les uns a chercher des bacs oii des bateaux, les autres a 
construire un radeau ‘ afin de passer le fleuve, qui etait tres 
haul. En un din d’ceil, le Buddha devint invisible, et se 
montra subitement sur le rivage oppose, accompagn<§ de sa 
congr(5gation. 


Ensuite, le Seigneur continua sa route jusqu’^ Kotigrdma 
(c’est-^-dire village de Fextr^mite). Ici, il adi'essa la parole 
aux siens, en ces termes : « Moines ! le fait que nous, moi et 
vous, nous avons parcouru et achevd cette longue route, est 
line consequence du fait que nous n’avons pas reconnu (et : 
connu de nouveau) les quatre verit& cardinales et que nous 
n’y avons pas atteint. Quelles sont ces quatre verites? (suit 

2. Le ton de ces vers n’est nuliement bouddbique, mais quand on adopte 
une chose sans y faire des objections, on Tapprouve. On voit comme il est 
pen exact de dire que le Buddha se montrait hostile a la religion populaire. 

1. Le mot pali kullo signifie, d’apres rexplication bouddbique « panier » et 
aussi « radeau ». G^est pourquoi nous avons donne au mot le dernier sens, 
d’autant plus que le sanserif a aussi le sens de « radeau ». Ce pent cepen- 
dant tres bien avoir ete un panier, comme -on en emploie encore en Meso- 
potarnie. 
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Fenimicration des quatre verites bien connues Parce que 
nous, moi et voiis, * n’avons pas reconnu et atteint ces 
quatre verites, nous avons parcouru et termine cette longue 
route. Maintenant, cependant, nous avons reconnu et atteint 
chacune de ces vdritds ; le dfisir de continuer I’existence a 
die detruit ; le desir qui nous attache a I’existence a disparu ; 
maintenant, on ne renait plus. » Apres avoir prononce ces 
paroles, le Sugata les repeta sous forme poetique. 

Pendant quelque temps, le Seigneur sdjourna a KotigiAma, 
renseignant ses disciples sur des points de morale, de mddi- 
tation spirituelle et de sagesse. De eet endroit, il partit, 
suivi d’une grande foule, pour Ntidika, ou il s’etablit dans 
I’auberge Ginjakd *. Etant la, le Maitre eut I’occasion de par- 
lor de divers fiddles, qui avaient quitte cette vie prdsente a 
Nadika, et dont Ananda desirait connaitre I’etat et le sort 
aprds la mort. C’etaient : le moine Sddha, la religieuse 
Nanda, la femme laique Sujata, les hommes laiques Sudatta, 
Kakuda, Kalinga Nikata, Katissabha, Tustha, Santustha, 
Bhadra et Subhadra A sa question, Ananda requt une 
rdponse detaillee et precise, qui revenait a ceci, que SMha, 

2. Les quatre vtuites sont emprunttSes a la ffiedeeme : 1 . le iiiedeciii cons- 
tate la maladic ; 2. il en recommit la cause, consistant en virus, mauvaises 
hiimeurs, dsravas, ou, comme diseat iesGrecs, rimmaki ; il compread que 
ces humeurs doivcnt etre supprim^es, (Scartees; 4 il a recoups pour cela aux 
inoyens modicaux ou chirurgicaux. Le fait que ces veritds out leur origiiie 
dans les axiomes medicaux ou regies de Tart, n’est pas incormu aux Boud- 
dhistes eux-memes : dmsU Lalit, le Buddha est deux fois (p. 448 et 458) 
represente comme medecin. 

1. Ce detail n’est riientionn6 que plus tard dans le Mahavagga, 6, 30, 6, mais 
il y est ceriainement inal plac«!i/La forme Natika, employee en ce- passage, 
est certainement inexactc, car les autres sources meridionales s’aecordent 
avec Schiefner, 285, pour la forme Niklika. 

* 2. Nous retrouvons Sadha cent ans plus tard, en exceliente sante, au 

fameux concile de Vaicdli. SujaU est une vieille connaissance ; ce fut elle, 
qui, au jour du R6veil, donna au Seigneur un plat d’or, etc. ; dnpres le 
Lalitavistaray elle vivait a Nandika-grama, localite qiiHl faiit probablemcnt 
identifier avec Nadika. Kakuda -a mentionn6 plus haut, p. 119 ; Bhadra et 
Subhadra ne sont que d’autres noins du meme personnage. 
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par suite de la disparition de toutes les souillures, * avait 209 
obtenu une intuition superieure et la delivrance ; que Nanda, 
en secouant les cinq liens inferieurs, avait atteint, dans les 
regions superieures, im etat tel, qu’elle n’avait plus besoin 
de revenir de la sur la terre, que les autres, eux aussi^ 
avaient obtenu cet 6tat, sauf Sudatta, qui, n’ayant secoue 
que trois liens, devait reiiaitre encore une fois sur la terre, 
avec la quality de sakrddgdmin^ et SujMa, qui poss<5dait la 
premier degr6 de saintete. 

Les questions d'Ananda amenerent le Seigneur a faire la 
remarque suivante : « Ce n’est pas une chose rare, Ananda, 
quo le deces d’un etre humain. Si toutes les fois que quel- 
qu’un vient de mourir, tu vieiis demander des renseigne- 
meats an Tatliagata, le Tath%ata finirait par etre fatiguS de 
questions. C’est pourquoi, Ananda, je te revelerai un chapitre 
dq la Loi, a Taide duquel im disciple bien dispose pourra 
determiner lui-mOme s’il est assez avanc6 pour n’avoir pas a 
craindre de renaitre en Enfer, dans le corps d’un animal, 
dans le royaume des ombres, dans un etat de misere. En 
premier lieu done, le disciple bien dispose doit avoir une foi 
raisonnable dans le Buddha ; en second lieu, dans la Loi; en 
troisieme lieu, dans la Congregation. II doit en outre posse- 
der les mmurs qu’aimentlespersonnes donees d’un caraettre 
noble. » 

De Nadika, le Seigneur partit pour Yaiqali, et s’y etablit 
dans le pare d’Amrapali. D6s que la courtisane eut appris 
que le Seigneur se trouvait dans son verger de manguiers \ 
elle fit atteler ses plus belles voitures, et sortit avec elles de 
la ville, assise ellc-m6me dans une voilure, so rendant a son 
jardin. Apres s’etre avanede en voiture autant que le sol le 
permettait, * elle descendit de son char, et alia a pied a la 210 
rencontre du Seigneur. Venue pr^s de lui, elle le salua, s’as- 

1. Mafidvagga^ 6, 30, donne ici une yersion differente, portant : « Quand 
Amrapali apprit que le Seigneur etait arrive a Kotigrama. » 
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sit a une distance respectueuse, et fut eclairde et reconforte'e 
par^^lui^d’un discours edifiant. Puis elle invita le Seigneur et 
sa suite a diner pour le lendemain, et, apres son consente- 
mentlacite, elle partit, en le saluant respectueusement. 

Les Lichavis de Yai^dli, en apprenant que le Seigneur etait 
arrivd \ s’etaient aussi empresses de faire atteler les plus 
belies voitures, et de sortir de la ville, assis sur I’une d’elles. 
Quelques-uns d’entre eux dtaient d’une couleur bleu-sombre, 
teintds en bleu-sombre, vdtus d’dtoffes bleu-sombre, ornes 
de bijoux bleu-sombre ; d’autres, d’une couleur jaune, etc. ; 
d’autres, d’une couleur rouge, etc. ; d’autres encore d’une 
couleur blanche, etc. A ce moment, Amrapdli accrocha de sa 
voiture celle des jeunes Lichavis. Quand on lui en demanda 
la raison, elle ddclara qu’elle avait invite le Seigneur pour 
le lendemain. « Eh bien, Amrapdli », dirent les Lichavis, 
« donne-nous ce diner pour cent mille pibces d’or ». — 
« Non, messieurs, » rdpondit-elle, « meme si vous me 
donniez tout Vai§41i, je ne pourrais vous offrir un si grand 
rep as. » — Alors les Lichavis claqubrent des doigts, en 
s’ecriant : « Petite mbre nous a ddpassds! petite mbre a dte 
plus fine que nous ! » 

Pendant ce temps, les Lichavis ne cessaient de s’avancer. 
Dbs que le Seigneur les vit venir de loin, il s’adressa aux 
moines, en disant ; « S’il y en a parmi vous, moines, qui 
n’ont pas encore vu les dieux du Paradis, regardez done le 
groupe des Lichavis ; regardez-les et concluez que le groupe 
des Lichavis est le groupe des dieux du Paradis. » 

1 * Venus de la mbme manibre qu’AmrapdlikS, et regus par 

le Seigneur, les Lichavis lui adressbrent la mbme invitation, 
qui ne fut pas acceptee, sur quoi ils s’eloignbrent en saluant 
respectueusement, en remerciant des paroles qui leur avaient 
bte adressbes. 

1. B’apres le Mahdvagga : a Kotigrama; d’apres le Mahaparin. Sutta : 
« dans le jardin d’Ambapdli. » 
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Lorsque la nuif fut paBs^e, AmrapWl fit pr(5parer dans son 
jardin les mets les plus exquis, et lorsque tout fut pr6t, elle 
le fit dire au Seigneur, qui, suivi de ses moines, se rendit de 
bonne heure a Fendroit oil Fhotesse avait fait prdparer le 
repas. A la fin du repas, AmrapSll prit la parole et dit : « Je 
donne ce jardin h. la Congregation, dont le Buddha est le 
chef ». Le don fut accepte par le Seigneur, qui, apr^s avoir 
prononce un discours ddifiant, se leva et partit h 


34. Maladie dd Buddha. — Ananda possEdB par le Malin. — 
Tentation par lb Malin. — EvEnements des derniers mois 
d’aprEs la tradition septentrionale. — REcit des derniers 
JOURS d’apres les notices mEridionales. — Repas chez 
CuNDA. — DerniEre maladie. — ArrivEe a Kusinara. — 
Instructions a Ananda. — Conversion de Subhadra. — 
Mort. — FunEraillbs. — Partage des reliques. 

Du jardin d’Amrapdli, le Seigneur se rendit au village 
nomme Bailva. C’est la que lui-meme passa le temps de re- 
trace, tandisque les moines logeaient dans les environs de 
VaigSli. 

* A Bailva, le Seigneur tomba trEs gravement malade, et ce 212 
ne fut que giAce a la superiority de son intelligence et a sa 
conviction que son oeuvre n’dtait pas encore achevde qu’il put 
resister au mal. D&s qu’il eut regagny assez de forces pour 
pouvoir prendre du mouvement, il s’assit hors du couvent a 
un endroit ombragd, et parla avec Ananda de sa fin pro- 
chaine. « Je suis vieux, maintenant, » dit-il entre autres 
propos, « trEs %e ; j’ai atteint l’y,ge de 80 ans, Ananda; 

1. Dans \e Makavagga, 6, 30 suit imm^diatement le depart du Buddha pour 
la salie du Belvedere, au Orand-Bois, pres de Vaicali.Ce r£‘cit ne se trouve 
que plus loin dans la version que nous suivons maintenant, celle du Mahd- 
parin. Sutta, ainsi que le lecteur le verra dans la suite. 
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pareil a un vieux char, ie corps du Tathagata ne se traine 
qu’a grand peine. Quand ie Tathdgata, aprte la suppression 
des sensations, aura atteint la concentration inconditionnde 
de Fintelligence, son corps sera dans un dtat de repos bien- 
heureux. A parlir de ce moment, Ananda, vous serez obliges, 
vous autres, pour le reste de votre vie, de tirer la lumi^re 
de vous-m6mes et de la Loi, de chercher votre salut dans 
vous-m&mes et dans la Loi. » 


Un jour, le Buddha dit b Ananda : « Trends une natte pour 
que nous puissions nous asseoir, Ananda, et rendons-nous 
au sanctuaire Capala, afin d’y passer la journee. » 

Venus prfes du sanctuaire, le Tathagata s’assit et dit ; 
« Charmant, Ananda, est Vaigali; charmant, le sanctuaire 
Udayana ; de meme le sanctuaire Gautamaka, et celui de 
Sattamba *, de Bahuputrd, de Sflrandad^ et de Capdla. Tout 
homme qui a etudie et s’est approprid les quatre parties de 
la puissance miraculeuse, pent, s’il le veut, prolonger son 
sdjour [sur terre] pendant un Kalpa ou le reste d’un Kalpa. 

213 'Le Tathagata a dtudid et s’est approprie ces forces mira- 
culeuses ; il pent, par consequent, prolonger son sdjour 
pendant un Kalpa ou le reste d’un Kalpa. » 

Malgrd ces insinuations si claires du Seigneur, Ananda ne 
put les comprendre, et il ne dit pas : « Restez, Seigneur, 
pendant un Kalpa ! restez, Sugata, pour I’utilitd, le salut et 
le plaisir des hommes et des dieux » parce que Mara s’dtait 
empard de son esprit. Le Seigneur repdta sos paroles une 
seconde, une troisidme fois, mais Ananda se tut. Alors le 
Seigneur dit : « Va, Ananda, et fais ce que tu crois devoir 
taire ». Et le disciple' se leva, salua respectueuscment le 
Seigneur, et s’assit a quelque distance au pied d’un arbre. 
Bientdt Mara, le Malin, parut et dit : « Eteignez-vous, 

i. Sanscr. Saptdmra. 
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Seigneur! dteignez-vous, Sugatal le moment est venu. » 
Mais le Seigneur refusa ‘ et d^clara que lui, le TatMgata, ne 
s’dteindrait compl^tement qu’au bout de trois mois. 


Pendant que le Seigneur s^journait dans le sanctuaire 
Cap^la, il se ddlivra du d^sir de vivre plus longtemps. Et 
voila qu’un terrible tremblement de terre et le bruit de tam- 
bours celestes accompagnbrent cet evdnement important. A 
cette occasion, le Maitre renseigna Ananda sur les hull causes 
des tremblements de terre et sur d’autres sujets ; il raconta 
comment Mdra, le Malin, avait voulu, deja autrefois, sous le 
Banian des Chevriers, amener le Tathagata a s’dteindre, et 
comment Mfira venait de renouveler cet effort dans le sanc- 
tuaire de Capala. Alors seulement Ananda adressa au 
Seigneur la requbte de rester encore durant un Kalpa, pour 
I’utilitb, le salut et le plaisir des hommes et des dieux, mais 
le Tathdgata rdpondit qu’Ananda avait laissb passer^ le 
moment favorable, et qu’il ne devait, par consequent, ne 
s’en prendre qu’b lui-mbme si sa requbte, rbpetee jusqu’a 
trois fois ne pouvait btre accueillie. 

Ensuite, le Tathagata partit avec Ananda pour le Grand- 
Bois *, et s’etablit dans la salle du Belvedere. Il fit convoquer 214 
les moines par son disciple fidble et prononga un discours 
devant eux, dans lequel illes exhorta a observer fidblement 
dans la pratique ce qu’il leur avait enseignd. Il leur com- 
muniqua en outre qu’au bout de trois mois, le Tathagata 
s’eteindrait complbtement. 


Quelque temps aprbs, le Tathagata, avec une grande suite 
de moines se rendit a Bhandagrama, et autres villages, ou 
il rbpbta partout ses legons dans les mbmes termes, jusqu’a 

i. De la meme facon que plus haut, p. 78. 
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ce qu’il f6t venu i Bhoganagara. M aussi il sdjourna pen- 
dant queique temps, instruisant les moines. De Bhoganagara, 
il se rendit a Pava. 

Nous interrompons ici la marche du rdcit, afin de donner 
les points principaux de la tradition septentrionale *. 


Ayant atteint lAge de 80 ans, le Seigneur passa le temps 
de retraite dans le pays des Vrjis, dans le Bois Qin^apa, au 
nord du Bois de Bambous. La, il tomba gravement malade, 
mais se retablit. Aprbs sa gudrison, il se rendit accompagnd 
d’Ananda, au pays des Mallas, qui lui donnbrent I’hospitalitd 
pendant un mois. Sur la route entre KuQinagara et la rivibre 
Hiranyavati, il donna une preuve de force merveilleuse en 
langant en Pair et en rbduisant en poussibreun enorme bloc 
de pierre, qu’on s’dtait en vain efforce de remuer pendant 
29 jours. Par ee miracle, il convertit SOO Mallas. 

Le Seigneur dit a Ananda : « Dans queique temps, Ananda, 
21S j’atteindrai le Nirvana dans le bois des deux arbres-S&l. * De 
1&. il se rendit au Pic du Vautour, et de Hi il vola h travers 
les airs, vers un pays situd dans I’extrbme Noi’d. 

Vers cette dpoque, mourut ^^riputra, et peu de temps 
. aprbs lui son compaghon inseparable, Maudgalyayana * . Avec 
I’assentiment du Seigneur, Andthapindika consacra un sanc- 
tuaire &, la mdmoire de Q^riputra. 

Ce fut vers ce temps lb, que le Seigneur vit un jour jouer 
sur un fumier le brahmane Kaundinya, revenu au monde sous 
forme d’ un enfant. En voyant le Buddha, 1’ enfant devint croyant 
et offrit une poignde de terre, sur quoi le Maitre dit a Ananda : 
« Ce gargon, Ananda, cent ans aprbs ma mort, deviendra 
Agoka, qui bbtira en honneur de mes reliques, autant de 
sanctuaires, que cette poignde contient de grains de sable ». 

i. ScMefner^ 289. 

i. M6.me recit chez Bigandet, II, 26, S5, oil cette mort est repr^sentee conime 
tres tragique. 
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Comme ie Seigneur, r^solu a disparaitre, avait remarqud 
que Kaqyapa dtait capable d’assumer les fonctions de 
docteur, et qu’Ananda, au contraire, dtait plutdt fait pour 
conserver le trdsor des traditions, il dit a Mgyapa : « Rem- 
plis ton rdle de docteur, et ne disparais pas avant que 
Madhydntika ^ soit devenu moine. Ordonne iui de convertir 
le N%a Hulunta, de s’dtablir au Kashmir, * et d’y acclimater 216 
la doctrine. Et toi, Ananda, transmets la doctrine a AJdna- 
vasika et ordonne lui de convertir Ndta et Bhata, les princes 
des Nagas ; ne disparais pas, avant d’avoir transmis la 
doctrine a Upagupta et dis lui qu’il ne disparaisse pas avant 
d’avoir transmis la doctrine a Dhitika et de lui avoir dit 
qu’avant sa disparition, il transmette la doctrine a Kalika. » 
KfiQyapa et Ananda promirent d’agir conformdment a la 
parole du Maitre. 

Apres que le Seigneur eut jetd un dernier regard sur Vai- 
g£lli, il se rendit, en traversant les villages des Vrjis, au pays 
des Mallas, et au bois QinQapd, situe au Nord de Bhogagrama. 

Et voila que les limites extremes de I’horizon semblbrent 
enflammees, la terre trembla, des mdtdores tombbrent. Ce 
furent les signes de la disparition prochaine du Seigneur. 

Entre le pays des Vrjis et la rivibre Hiranyavati, le Bud- 
dha commenga b. se sentir fatigue dans le dos et se concha 
sur son vbtement, plid de manibre b former un coussin*. 

Un Pukkasa “ originaire du pays des Mallas lui donna deux 
vbtements de coton. Dbs que le Seigneur les eut revbtus, sa 
coulcur devint brillante. « Yois, Ananda, » dit-il, « le soir oh 
je devins un Buddha j’avais cette couleur, et au moment 
d’atteindre le Nirvbna, je I’ai de nouveau. » 

Arrivds aux bords de la Hiranyavati, le Seigneur prit un 
bain et traverse alors le fleuve. Entre la rivibre et le pays de 

2. Nous reviendrons sur ce persounage dans le livre IV. 

1. Nous avons vu ces memes details plus haut, a propos de la disparition 
de Bevadatta. 

2. Noui donne a des hommes d’une ciasse inf^rieure. 
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217 Ku?i, les douleurs dans le dos recommencdrent. * Alors il 
se rendit an bois des deux arbres Sal, entre Ku^inagara a 
rOuestet la Hiranyavati a I’Est. il s’assit et s’endormit. 
Immediatement, toutes les herbes et tous les arbres se cour- 
b&rent devant lui, les b6tes et les oiseaux se turent, le soleil et 
la lune s’obscurcirent, la terre trembla. Ananda demanda : 
« Pourquoi disparaissez - vous ici, en dddaignant les six 
villes? » — « Ananda )>, rdpondit le Buddha, « ne parle pas 
ainsi. C’est ici quo les 6 Buddhas ‘ venus avant moi ont quitte 
leur corps, et moi, septifeme, je fais de mfime. >> Se lamen- 
tant, Ananda s’ecria, placd a c6te de son Maitre : « L’mil du 
monde, au moment ou il s’dteint, est plus grand qu’aupara- 
vant ^ )>, et lapoitrine haletante il s’en alia ailleurs. 

Enfln parut le 15“ jour, ou le Seigneur devait moiirir. De 
tous les dons que les dieux, les hommes, etc., lui appor- 
taient, il n’accepta que le dernier regal que lui otfrit Gunda, 
le fils du maitre de danse de KuQinagara. En outre, il gudrit 
d’une maladie AjMaqatru, qui dtait venu le trouver dans ce 
but; consola Indra, ddsespdre parce qu’apres la mort du 
Buddha il ne voyait aucun moyen de se ddfendre centre les 
ddmons de la nuit; et adressa dgalement des paroles recon- 
fortantes a Rdhula, qui, sur I’avertissement du Jina du Nord- 
Est, etait venu ti la hMe pour Stre tdmoin des derniers 
moments de son pere. A la question d’ Ananda, de quelle fa- 
Qon il voulait qu’on cdldbrat ses fundrailles, il repondit ; 
« comme celles d’un Cakravartin . 

1. Le soleil, lui aussi, est consid^r^ par les Indiens coinaie iin des p'ahas, 
planetes. Les six h^resiarques avaient done raison, quand ils soiitcnaient (plus 
hant, p. lo3), qu'eux aussi ils dtaient des Buddhas. B’apres le dogme eccle- 
siastique il en est autrement. Nous reviendrons plus tarcl sur les sept Bud- 
dhas officiellementreconnus, 

2. B'apres une illusion d’optique bien connue, le disque solaire nous semble 
plus grand quand il est prfes de Phorizon que quand il est place plus haiit 
sur la voMe celeste. 

3. C'est-Mire Maitre du monde; au fond on veut dire « celui qui lance le 
disque », « celui qui fait tourner la roue celeste », c’esl-a-dire Vishnu. 
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* Le dernier evdnement important avant la mort du Ta- 218 
thdgata, fut la conversion de Subhadra, moine %<§ de 
120 ans, et qui demeurait au Nord, prJss du lac Anavatapta. 
Voyant que le bois de figuiers, prfes de sa maison, avait 
vieilli, il se dit : « Maintenant que je vais mourir, ce bois 
aussi devient vieux. » Mais, mieux instruit & cet dgard par 
line diviaitd, qui lui fit connaltre que ce signe prdsageait la 
fin prochaine du Buddha, il se rendit au bois des arbres S&l, 
et y rencontra Ananda. Or, ce vieillard avait pendant 
SOO gdndrations, le p&re du Seigneur, et, pour cette raison, 
celui-ci le fit paraltre devant lui, et le convertit, sur quoi 
Subhadra devint Grand-Maltre, et disparut encore avant le 
Buddha. 

Le Seigneur montra la couleur dorde de son corps, s’dleva 
dans I’air jusqu’a une hauteur de sept petites brasses, dit sept 
fois ; « voyez cette couleur d’or de mon corps; maintenant 
je disparais. » — Il rdpdta cela jusqu’k 24 fois, et prononga 
son dernier sermon. 


Maintenant nous retournons k la tradition meridionale, 
pour reprendre le fil du rdcit lli oh nous I’avons laissd. 

A Phvd le seigneur dtablit sa demeure dans le jardin de 
manguiers appartenant a. Gunda le forgeron. Dfes que Cunda 
eut appris que le Seigneur se trouvait dans son jardin, il alia 
le voir et I’invita h diner pour le lendemain, avec la Congre- 
gation ; cette invitation fut acceptde en silence. Le lendemain, 
au grand matin, le forgeron fit prdparer des mets exquis * 219 
et aussi du pore roti en grande quantiM. Le seigneur dtant 
venu et ayant pris place, il dit & Cunda : « Vous ne donnerez 
qu’a. moi le rdti de pore que vous avez prdpard ; quant aux 
autres mets, vous les donnerez h la Congregation. » — Le 
“repas fini, il demanda a Cunda d’enterrer dans untrou le 
reste du r6ti, vu qu’aucun Stre dans FUnivers, sauf le Tathfi- 
gata, ne pouvait supporter cette nourriture . 
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Apres que le Seigneur eut mang6 le r6ti du Cunda, 11 
tomba gravement malade : ii eut une diarrhde sanguinolente 
et ressentit des douleurs mortelles. II se reprit cependant et 
partit, accompagnd par Ananda, pour Eusin4r4 Voulantse 
reposer, en route, sous un arbre, 11 dlt k son disciple : 
« Vlens, Ananda, pile mon vMement, afin que je pulsse 
m’asseolr ; je suls fatlgud. » Quelque temps aprfes, 11 prla 
Ananda de chercher de I’eau potable. Comme I’eau dans le 
rulsseau voisln 6talt trouble, Ananda fit des objections, et 
demanda s’ll ne feralt pas mieux d’aller chercher de I’eau 
dans la rlvlbre Kakutstha, mals le Mattre renouvela son 
ordre, sur quol le disciple fit ce qu’on lui avait dlt, et re- 
marqua k son grand etonnement que I’eau du rulsseau dtait 
devenue clalre. 

A ce moment, un Pukkasa du pays des Mallas qul avait 
dte autrefois un elbve d’Arkla Kklkma, vint voir le Seigneur, 
et raconta k celui-ci comment Arkla Kklkma avail jadis donne 
une preuve admirable de concentration spirituelle. Alors le 
Buddha donna une preuve de sa propre concentration spiri- 
220 tuelle, qul d^passa de beaucoup celle d’ Arkla. * Le Pukkasa, 
ravi de ce qu’il avait entendu, pronon^a immddiatement la 
confession de foi comme laique, fit apporter une paire de 
vktements de couleur d’or, et les offrit humblement au Sei- 
gneur. Celui-ci se fit couvrir d’un de ces vktements et 
Ananda de I’autre Aprks avoir 6t6 rdconfortd et fort! fid 
par un sermon, le Pukkasa s’dloigna avec un salut respec- 
tueux. 

Dks que I’homme fut parti, Ananda fit dtendre les vkte- 

1 . Nous donnoiis ici la forme du pdli, n’^tant pas sdr que ia forme sans- 
crite Ku^inagara soit exacte. 

2. Voir plus haut, p» 2i6 note. Chez Bigandet, II, 37, riioun^ie Pukkasa est 
devenu un « prince Pukkasa ». 

1. Geciest en disaccord, non seulement avec la tradition septentrionale r6su- 
m^e plus haut, mais encore avec le Mahdparin. S. lui-m^me, dans lequel il est 
dit « que le Mattre, convert des deux vStements de couleur dor6e que le Puk- 
kasa avait envoys chercher, semblMt d’une couleur dor6e ». 
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ments sur le corps du Seigneur, qui se mit h luire comme 
un feu ardent. Comme le disciple manifesta son dtonnemenl 
It ce sujet, le Maltre rdpondit : « A deux dpoques, Ananda, 
la peau du Tathdgata a une couleur particuli^rement claire 
et blanche. A quelles dpoques? Pendant la nuit dans la- 
quelle il arrive St la sagesse supreme et pendant la nuit dans 
laquelle il passe ddfinitivement dans I’dtat du Nirvana ab- 
solu. Aujourd’hui mSme, Ananda, pendant la dernibre veil- 
Ide de la nuit, Si KusinaiA, prbs de I’Upavartana (c’est-&- 
dire » la place, le point), « dans le bois de Sallas du pays des 
Mallas, entre deux arbres S^lla, aura lieu I’extinction finale 
du Tathdgata. Partons pour la rivibre KakutsthS,. » 

Accompagnd d’une grande foule de moines, le Seigneur 
partit pour la Kakutsthd, prit un bain, se dirigea vers le 
jardin de manguiers et ordonna au vdndrable Cunda ® de 
plier son vMement, vu qu’il desirait prendre du repos. On 
satisfit au ddsir du Maitre fatigu6, et il s’endormit couchd sur 
le c6t6 droit, un pied croisd sur I’autre, comme dort un lion, 
fiveilld de son sommeil, il adressa la parole ii Ananda et lui 
ddclara que Cunda, le forgeron, bien loin d’avoir commis 
une faute en lui servant ce repas, avait, ce faisant, accompli 
un acte mdritoire *. En elfet, de tons les repas offerts au 221 
Tathagata, deux dtaient particulidrement mdritoires : celui 
qui lui avait 6t6 donnd par SujAU, immddiatement avant 
qu’il atteignit la dignitd de Buddha, et ce dernier repas prd- 
pard par Cunda. 

Ensuite, le Seigneur passa, avec ses disciples, sur Tautre 
rive de la Hiranyavati et se rendit a KusinSlrS,. Arrivd Ik, il 
demanda k Ananda de lui prdparer un lit de repos, donl la 
tdte serait placde vers le Nord, entre les deux arbres Sdlla. 
Fatigud, il s’dtendit sur ce lit, se couchant sur le c6td droit 
et croisant un pied sur I’autre, comme un lion. 

2. Dit aussi Cundaka; en apparence, c’est un autre personnage que le 
forgeron. 
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A ce moment solennel, les deux arbres Sdlla produisirent, 
bien quo ce ne fut pas ]a saison, des fleurs ct des fruits, et en 
laissferent tomber, pour I’honorer, sur le corps du Tathagata ; 
des fleurs cdlestes du paradis et do la poudre do sanlal cd- 
leste tombbrent du ciel ; une musique celeste se fit entendre 
et des chcBurs cblestes se montrbrent dans Fair, en Fhon- 
neur du Tathaigata. 

Alors le Seigneur ddclara a Ananda qu’il no se sentait nul- 
leinent honord ou glorifid par ces hommages, mais qu’il dtait 
honord et glorifld toutes les fois qu’un religieux ou une reli- 
gieuse, qu’un laique homme ou femme, observait ses com- 
mandements et vivait vertueusement. Par consequent, ses 
disciples devaient s’exercer b observer ces commandements 
et a vivre vertueusement. 

A ce moment, le vdnerable Upavana se plaqa devant le 
Seigneur, en agitant un dventail *. Le Seigneur le chassa, 
disaiit : « Ya-t-en, moine ; ne te mets pas devant moi. » 
Ananda exprima son dtonnement b, ce sujet, Upav&na ayant 
dtd depuis si longtemps le serviteur personnel du Seigneur et 
toujours attachd de prbs b sa personne : pourquoi le Sei- 
gneur le chassait-il b ses derniers moments? Son dtonne- 
222' mcnt cessa, * lorsque le Seigneur lui ddclara que des Dieux, 
en nombre infini, s’dtaient rdunis pour assister aux derniers 
moments du Tathbgata, et que la presence de ce moine d’un 
rang elevd, qui s’dtait placd devant le Tathagata, les empb- 
chait de voir le Seigneur lors de sa disparition. 

EnSuite, le Seigneur parla avec Ananda des pblerinages h 
faire aux lieux saints. « II y a quatre lieux », — dit-il a peu 
prbs — « qu’un bon croyant doit visiter et honorer avec un 
sentiment de sanctification : 1“ Fendroit oh le Tatlibgata est 

1. Bigandet. II, 49,- Ht UpalavMa, et fait dans sa 3® ddilion du personnage une 
religieuse, confondant le nom avec Uppalavannd; dans la I®® ddition, il con- 
siderait et a bon droit, ainsi que le prouve le Mab&parin. Sutla — le per- 
sonnage comme un moine. Le nom est dvidemment altdre dans le texte 
birnian. 
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nd ; 2° celui oil il s’est dveilld a la science parfaite ; 3“ celui 
ou il a pr6ch6 pour la premifere fois le Dharma supreme; 

4“ celui oil il est entr6 dans Tdlat final de Nirvana. Tons ceux 
qui visitent ces lieux saints dans des dispositions pieuses 
viendront aprfes leur mort dans le ciel. » 

Ananda adressa au Seigneur les questions suivantes : 

« Comment devons-nous nous conduire a I’dgard des 
femmes ? » — « Ne pas les voir, Ananda. » — « Mais quand 
on les voit, que faire? » — « Ne pas leur parler, Ananda. » 

— « Et quand on est obligd de leur parler, que faire ? » — 

« Alors il faut s’armer de circonspection, Ananda. » 

Ensuite Ananda demanda de quelle faQon les moines 
devraient trailer le corps du Tathfigata. « Ne te soucie pas, 
Ananda », fut la rdponse, « des honneurs qu’on rendra au 
corps du Tath%ata, mais attache-toi au bien avec un zfele 
infatigable. Il y a assez de gens sensds parmi les barons, les 
brahmanes et les bourgeois, qui croient au Tathagata et qui 
auront soin de ses honneurs funbbres. » — « Comment 
feront-ils done? » demanda le disciple. . — « Ils traiteront », 
fut la rdponse, « le corps du Tath4gata comme celui d’un 
souverain du monde. Ils envelopperont le corps d’abord d’un 
linge neuf, puis d’un morceau de coton et rdpdteront eela 
cinq cents fois ; ensuite, ils le mettront dans un sarcophage 
de mdtal *, conteuant de I’huile * , qu’ils recouvriront 223 
d’un autre sarcophage de mdtal ; ils dldveront ensuite un 
bucher de toutes sortes de matidres odorifdrantes; ils y bru- 
leront le corps du souverain et elbveront enfin un carrefour 
un tumulus vohtd pour le souverain. C’est ainsi que seront 
cdldbrdes les funerailles du Tath^ata. » A cette instruction, 
le Seigneur ajouta encore : que quatre personnes avaient 
droit a un tumulus aprbs leur mort : un Tathllgata parfait ; 
un Pratyekabuddha ; un Disciple du Tath%ata ; et un souve- 

1. D’apres Hiuen Thsang, dans Stan. JuUen, Voyages des Pelerins bouddhistes^ 

IJ, 343, le cercueil ^ait en or, Le meme detail est donne par ie commentaire 
sur le Parintbb, Sutta, 
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rain du monde \ II ne manqua pas de declarer expressd- 
ment que tons ceux qui feraient preuve d’une ddvotion 
pieuse pour ces sortes de collines funeraires (stftpas), gagne- 
raient le ciel. 

Aprfes cette conversation, Ananda eut Tame attristde en 
pensant qu’il avail encore S, apprendre tant de choses et que 
le bon Maitre s’endormirait bientbt du sommeil de la mort. 
II entra au convent et pleura, tandis qu’il se retenait a la 
balustrade, a Quest Ananda? » demanda le Seigneur. Quand 
on lui dit qu’Ananda venait de rentrer, le Maitre le fit venir 
et lui dit des paroles d’encouragement : « Ne sois pas at- 
tristd, Ananda ; ne fai-je pas enseignd nettement que nous 
devons nous sdparer de tout ce qui nous est cher et aimd ? 
Si tout ce qui esl nd et composd est pdrissable, il est ddrai- 
sonnable de vouloir que quelque chose de semblable ne 
pdrisse pas. Tu as servi le Tathigata longuement, fidble- 
ment et honn^tement ; tu as acquis ainsi du mdrite. Appii- 
que-toi et tu seras bientbt ddlivrd du virus des passions. » 

Ensuite, le Seigneur adressa la parole aux moines, pour 
leur rdvdler que tous les Sages parfaits avaient eu, dans le 
passd, leur serviteur attach^ S, leur personne, aussi fidble 
qu’Ananda. Cela aurait dgalement lieu pour les Sages de 
I’avenir. Puis il s’dtendit en louanges sur Ananda, qui dtait 
sensd et possddait quatre propriety remarquables. En effet, 
toute reunion de moines qu’Ananda visitait, etait ravie de 
224 son ext4rieur * et de la fagon dont il pr4chait le Dharma ; 
tous, tant qu’il parlait, ne pouvaient se rassasier de I’en- 
tendre. Il en 6tait de m4me de chaque rdunion do reli- 
gieuses. Or, un souverain du monde possbde 4galement ces 
quatre propridtds singuli^res : il produit par son extdrieur 
et ses paroles le m4me effet qu’Ananda sur une reunion de 
barons, de brahmanes, de bourgeois et d’ascbtes. 

i . Il est Evident que de telles sepultures sacrees avaient ^rigees deja 
depuis des milliers d’annees en Thonneur des Buddkas plus maims, etc. 
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Le Maitre ayant parl6, Ananda dit : « Seigneur, qu’il 
vous plaise de ne pas entrer dans le repos dtcrnel dans cette 
locality insignifiante, ^carMe. II y a d’autres grandes villes, 
commo Campa, Rajagrha, CrAvastl, Saketa, KauQ3.mbi et 
Benares ou demeurent beaucoup de chevaliers riches, de 
brahmanes et de bourgeois, qui aiment le Tathdgata et 
auront soin de ses fundrailles solennelles. » — « Ne parle 
pas ainsi, Ananda, repritle Maitre. Jadis regnait ici un prince 
puissant et juste, Sudar^ana le Grand. Cette mfime locality de 
Kusin&rd ^tait sa capilale, aussi riche, florissante et peuplee 
d’homnaes que la ville des dieux, Alakanaanda est riche, 
florissante et peuplee de g^nies. Rends-toi, Ananda, a Kusi- 
ndra * et dis aux Mallas qui y demeurent que dans la der- 225 
nibre veillbe de la nuit aura lieu I’extinction du Tathagata. » 

Ananda exbcuta I’ordre qui lui btait donnb. Arrivb k la 
ville, il trouva les Mallas, pour une raison ou pour une 
autre, rdunis a Fhbtel de ville. II les avertit du prochain 
Nirvana definitif du Tath%ata, et les exhorta a ne pas tar- 
der k venir, s’ils ne voulaient s’en repentir plus tard. En 
apprenant cette triste nouvelle, les Mallas, hommes et fem- 
mes, s’abandonnbrent a la douleur et se hktbrent vers le bois 
de Sklas, pour ne pas venir trop tard . Ananda, eomprenant 
qu’il seraitlrop long deles presenter un par un, les groupa 
par families et les laissa ainsi presenter au Seigneur leurs 
humbles hommages. 

Vers ce temps demeurait k Kusinkrk un moine, nommb 
Subhadi'a. Apprenant quel evbnement allait se passer, il re- 
solut de se laisser instruire de telle fa^on par « Fascbte Gau- 
tama » que tout doute (et dbsir) cesserait chez lui, car il 
avait la ferme persuasion que « Fascbte Gautama » btait ca- 
pable de le faire. Il se rendit au bois de Sklas et commu- 

1. Ces six vilies sont aussi mentionn6es dans la tradition septentrionale, 
plus haut, p. 217. 

2. Sanscrit : Alaka, rdsidence de Kubera, dieu de la ricbesse et surveillant 
de la region du Nord. 
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niqua son d^sir h Ananda. Gelui-ci repoussa sa demande en 
disant : « Non, Subhadra, cela est impossible ; ne gfene done 
pas le Tath%ata, le Seigneur est fatigue ». Cette sc^ne se 
rdpdta jusqu’k trois fois ; quand le Seigneur entendant la 
dispute, ordonna a Ananda d’admettre Subhadra prbs de 
lui. Arrivd en presence du Seigneur, apres I’dchange des 
compliments habituels, Subhadra raconta que les principaux 
chefs de secte, comme Phraua Kaqyapa et les cinq autres 
professaierit chacim une doctrine conforme a son prop re 
syst^rae, mais qu’ils n’etaient pas d’accord entre eux, et que 
quelques-uns admettaient tels dogmes et rejetaient tels au- 
tres. Le Seigneur lui rdpondit qu’on pouvait laisser ces dog- 
mes de c6t6 et qu’il dtait pr6t &. instruire Subhadra dans la 
Loi. « Toute discipline Idgale », dit-il, « ou manque la noble 
octuple voie » ne possfede pas non plus de premier, de se- 
226 cond, de troisi^me, de quatribme asebte *. * Dans cette dis- 
cipline Idgale (c’est-l-dire dans la mienne) se trouve la 
« noble octuple voie » ; dans celle-ci, on a un premier, un 
second, un troisi^me, un quatri^me ascMe. Vaines sont 
les disputes avec d’autres asefetes ; que les moines mfenent une 
vie vertueuse, et il y aura toujours des grands maitres en 
nombre suffisant. 

J’etais age de vingt-nenf ans, Subhadra, 

Lorsque je devins moine, recherchant la saintete. 

II y a plus de cinquante ans, Subhadra, 

Depuis que je suis devenu moine, 

Me mouvant sur le terrain de la rbgle legale, 

En dehors duquel il n'y a pas d’asefete. 

Subhadra fut tellement ravi de la forme particulierement 
claire et comprehensible que le Seigneur avait donnde a 
Texpose de la Loi, qu’il fit la confession de foi et demanda a 
Stre admis prononcer ses voeux. Bien que rdgulierement le 

1. On explique ces expressions comme s’il y avait : « ascMe de 2«, 3“, 
4® rang » , 
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converti d’une autre secte doive attendre quatre mois avant 
de pouvoir^tre admis dansFordre, Subhadrafut dispense de 
ce temps d’dpreuve, et, sur I’ordredu Seigneur, ilfut admis 
dans I’ordre par Ananda. Subhadra fut ainsi le dernier des 
disciples qui eussent vu le Seigneur faccoi face 


Pendant ces derniers moments, le Seigneur donna a ses 
disciples quelques prdceptes sur la manibre dont ils devraient 
se conduire entre eux ; il dit la fin : « Maintenant, moines, 
je n’ai plus vous dire que ceci ; toutes choses composdes ® 
sont exposdes la vieillesse ; travaillez infatigablement. » 

Ce fut la dernibre parole du Tath^gata 
* Sur ce, le Seigneur entra dans le premier dtat de mbdita- 227 
tion ; s’elevant plus haut, il entra dans le second ; de lb dans le 
troisibme ; de lb dans le quatribme ; de la il s’dleva jusqu’au 
point de vue de I’infinitb du monde ; de lb jusqu’a celui de 
rinfinitd de la connaissance ; de lb jusqu’b celui du ndant ; de 
lb jusqu’b celui du non-conscient et pourtant non incons- 
cient ; de lb b celui de la suppression du sens de la cons- 
cience *. 

Alors Ananda dit b Anuruddha : « Le Seigneur a rendu le 
dernier soupir, Anuruddha. » — « Non, Ananda, le Seigneur 
n’a pas rendu le dernier soupir ; il a atteint le point de vue 
de la suppression du sens de la conscience. » 

1. D’aprfes le rficit des Bouddhistes du Nord, chez ScWefner, 293, il meurt 
immediatement apres Stre devemi grand-maltre. Hiuen Tiisang donne le 
mtoc d^taii, Voyage des pelerins bouddhistes^ II, 339. 

2. Nous reviendrons a Finstant sur ces termes. 

3. Hiuen Thsang, dans Voy, des PeL Bouddh.^ I, 341, donne ainsi les der- 
nieres paroles du Seigneur a lafoule assemble : « Ne dites pas que le Tatha- 
gata se plonge pour toujours dans ie Nirvdna. Le corps du Dharxna subsistera 
^ternellement, a Fabri de tout changement. Il faut renoncer a la paresse et 
chercber les inoyens de salut. » 

1 . * Tous ces 6tats successifs sont repr6sent§s d’une facon concrete comme 
des mondes ou cieux ; nous y reviendrons plus tard. 
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Ensuite, le Seigneur s’^levant du point de vue de la 
suppression du sens de la conscience, vint ^ celui du 
non-conscient et pourtant non-inconscient; de la a celui du 
ndant ; de la li celui de Finfinitd de la connaissance ; de la a 
celui de I’infinite du monde ; de la, il vint au quatrieme 
dtat de meditation; de la au troisieme; de la au second ; de 
la au premier ; de la au second ; de lli au troisieme ; de l§i au 
quatrieme ; s’elevant du quatrieme dtat de meditation, le 
Seigneur entra au Nirvana finaP. 

Au mSme moment il y eul un terrible, dpouvantabletrem- 
blement de terre et Ton entendit le bruit des tambours ce- 
lestes. 

Au mfime moment, Brahma pronon^a I’hymne : 

Tons les fitres du monde vont abandonner leur corps, 

Maintenant qu’un tel docteur, incomparable dansle monde, 

Le puissant Tath4gata,le parfaitsage, est entre dansle repos eternel. 

Et Indra pronon^a I’hymne : 

Non durables, h61as, sent toutes les creatures, 

Soumises a la loi de la naissance et de la destruction, 

Aprfes qu’elles sent ndes, elles sont supprimees ; 

Leur extinction est bienbeureuse. 

228 * Anuruddha et Ananda, eux aussi , prononebrent des vers 

de circonstance. 

Ceux d’ entre les moines qui dtaient encore soumis k 
I’empire des passions, s’abandonnbrent &, la tristesse et don- 
nbrent des signes de deuil, mais les autres montrferent une 
resignation calme, convaincus comme ils btaient, que les 

2. Chez Schiefner, 293, on trouve des details remarquables sur les derniers 
moments du Seigneur. « Le Seigneur montra la couleur d’or de son corps ; 
3 61evant Jusqu’a une hauteur de sept brassies au-dessus de son siege, il 
dit sept tois : « Contemplez la couleur d’or de mon corps. Maintenant, je 
disparais de I’existence. » Il rdpdta cela vingt-quatre fois et prononqa 
ensuite son dernier sermon, a 
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creatures ne sent pas durables. Anuruddba pronon^a devant 
les moines une allocution de circonstance, en s’adressant en 
premier lieu k Ananda. 

Aprbs qu’ Anuruddba et Ananda eurent passd le reste de la 
nuit (et ; du matin) en conversations spirituelles, Anuruddba 
ordonna & Ananda de se rendre k Kusin^rd, afin d’avertir 
les Mallas qui y demeuraient de la mort du Seigneur. 

A ce moment, les Mallas, pour une raison ou pour une 
autre, dtaient r^unis I’hdtel de ville. En apprenant la 
nouvelle qu’Ananda leur apportait, tons, hommes et femmes, 
s’abandonnferent a la tristesse et donnferent de grands signes 
de deuil. 

Immddiatement, les Mallas donn^rent des ordres a leurs 
serviteurs, pour qu’ils apportassent des parfums, des guir- 
landes et aussi des instruments pour exdcuter de la musique 
de danse. Cela fait, ils se rendirent au Bois de Sallas, ob 
reposait le corps du Seigneur. Avec des danses, des chants, 
de la musique, des guirlandes et des parfums ils manifestfe- 
rent leur respect pour le corps *, dressferent des tentes, arran- 229 
gferent des guirlandes de fleurs et passSrent ainsi la joum^e. 

Les fttes durbrent pendant une semaine. Le septi^me jour, 
huit des Mallas les plus considerables port^rent le cadavre 
un de leurs sanctuaires situd a I’Est de la ville, et nomm6 
Mukuta-bandhana (c’est-&-dire « bandeau du diaddme »). A la 
question comment il faudrait traiter le corps du Tathagata, 
Ananda rdpondit; « comme celui d’un souverain du monde », 
et il donna des indications sur la fagon dont il faudrait agir 
pour que cela eut lieu conformdment a ce que le Seigneur 
lui avail dit. Immddiatement, ces indications furent suivies 

1. Apres que le corps du Tathdgata eftt 6t6 dfiposd dans le cercueil, Anu- 
ruddba s’fleva au palais des dieux et apporta 4 M4ya la nouvelle de la mort 
desonflls. ImmSdiatement, elle se rendit, accompagnfe d’une suite nom- 
breuse de creatures celestes, a I’endroit entre les deux arbres Sdlla, et s’y livra 
a de bruyantes manifestations de douleim. « C’en est flni du bonheur des 
hommes et des dieux », s’ecria-t-elle, « I’ceii du monde est 4teint. » Alors, 
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A ce moment, MaM-Kttgyapa voyageait de P^veI a Kusi- 
n^ra, suivi d’unefoule de cinq cents moines. An moment on 
il se reposait sous un arbre, il vit venir de loin un Ajivaka, 
qui se rendait de Kusinarfi a P^v4, une fleur du paradis a la 
main. K^icyapa luicriadeloin : « Vdn^rable Seigneur, avez- 
vons vu mon maitre? » — « Oui, cher Seigneur », rdpondit 
rljlvaka; « I’ascMe Gautama est mort il y a juste une 
semaine, c’est pourquoi j’ai apportd cette fleur du paradis. » 
Il raconta, en outre, que quelques moines, qui 6taient encore 
capables d’^prouver des Emotions, se livraient a des mani- 
festations de douleur, les autres non. 

Vers ce moment, un moine agd, nomme Subhadra prit 
place dans I’assemblSe * et dit aux moines : « Ne vous 
affligez pas! nous sommes d^livr^s du Grand Moine. Nous 
6tions opprim^s, ^tant obliges d’entendre toujours dire : 
* « Ceci vous convient », ou « ceci ne vous convient pas ». 
Mais maintenant nous ferons ce que nous voulons, et ce que 
nous ne voulons pas faire, nous ne le ferons pas * » . 

Ensuite, Ktioyapa rappela aux moines les sages paroles du 
Maitre, qu’il faut se sdparer de tout ce qu’on aime, etc. 

A ce moment, trois des Mallas les plus considerables se 
prepardrent ii allumer le biicher % mais ils echouferent. Cela 

par la puissance divine du TatMgata, le cercueil s’ouvrit de lui-m^^me, tandis 
que le mort se redressa et dit a sa m6re, d’une voix douce : <t Tu as 4.t6 bien 
bonne de venir ici de si loin. Vous tous, qui observez la Loi, cessez de vous 
livrer tellement a la douleur. .» C’est ce que raconte Hiuen Thsang, Voy. des 
Pel, Buddh,^l\,Z^7i, 

2. Ceci n’est pas bien d’accord avec ce qui a raconta plus haut, p. 225, 
a moins que le Subhadra actuel ne soit im autre que celui mentionnS dans 
ce r^cii Le m^me r^cit se retrouve litt^ralement dans le Cullavagga^ 11, 1; 
il y est piac6 a une fipoque un peu plus tardive. 

1. Les paroles de Subhadra semblent ici tres deplacdes. Dans le CuUa- 
mgga, pass. cit6, Kagyapa les cite afin d’avoir un argument de plus en faveur 
d’un concile. C’est ainsi qu’elles s’expUquent . 

2. Le texte porte dlimpeii « frotter d’un onguent » ; ce mot est probable- 
ment I’explication inexacte d’un prdkrt dlippeii ou ddippeti, Sanscrit ddi- 
payati, De memc dlimpanct pour ddtppana, sanscr. ddtpana dans Milindu- 
PMhd; oomp, la note de Trenckner sur ce passage. 
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tenait, ainsi que le leur expliqua Anuruddha, a ce que le b<i- 
cher du Seigneur ne s’enflammerait pas avant que K&§yapa 
n’ebt salue de la tete les pieds du Seigneur. 

Leschoses se passferenfc, en effet, ainsi, etdbs queKa§yapa 
fut arrive prfes du bftcher avec ses cinq cents moines et eut 
rendu hommageau Seigneur, lebbcbers’alluma de Iui-m§me. 

Aprbs la cremation, les reliques furent portdes par les 
Mall as de KusinS,ra a I’hdtel de ville, ou elles furent garddes 
pendant une semaine, couvertes d’une coupole de lances et 
ceintes d’une cloture d’arcs et honordes par des danses, des 
chants, de la musique, des guirlandes et des parfums. 

Dds que le roi du Magadha, Aj^ta^atru, eut appris que le 
Seigneur dtait entrd h Kusin^rS, dans le repos dtemel, il en- 
voya un ambassadeur, afin de demander aux Mallas de cette 
ville une part des reliques, se fondant sur ce qu’il dtait lui- 
mdme un Kshatriya, comme le Seigneur, et qu'il avait congu 
le projet d’dleverun tumxihis (sthpa) en I’honneur de ces re- 
liques. 

La mdme demande fut faite par les Lichavis de VaiQUli, 
les Cdkyas * de Kapilavastu *, les Bulis d’Allahappa, les Ko- 231 
dyas de R^magrdma et les Mallas de Pjlvt. Un brahmane du 
Vethadvipa demanda lui aussi sa part, en qualitd de brah- 
mane. 

Au premier abord, les Mallas de KusindrS, ne voulaient pas 
satisfaire S. ces demandes ; ils dirent aux foules rdunies de 
moines et de laiques : « C’est sur notre territoire que le 
Seigneur est entrd dans le repos dternel, et ce n’est pas 
notre intention de odder quelque chose des reliques. » Mais 
sur le conseil du brahmane Drona, qui fit comprendre aux 
Mallas Finddcence d’une querelle au sujet des reliques du ■ 
Buddha, qui leur avait toujours prdchd la toldrance, ils 
changdrent d’avis. Drona fut chargd de la repartition, t&che 
dont il s’acquitta volontiers, ne demandant pour lui-mdme 


1. Ville qui venait d’etre d^truite. 
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que I’urne, au-dessus de laquelle il ddsirait dlever un 
stupa. 

Les Mauryas de Pippalivana envoyferent, eux aussi, un 
ambassadeur pour demander une part des reliques, mais la 
repartition avait ddji eu lieu, de sorte qu’ils durent se con- 
tenter des cbarbons de bois du bilcher 

Tons ceux qui avaient re^u une part des reliques exdcu- 
tbrent leur projet et edifibrent dans leurs pays respectifs des 
chapelles fun^raires. C’est ce que firent dgalement Drona 
et les Mauryas, le premier pour Fume, les seconds pour les 
charbons. 

II est dit dans une pibce de vers que les ossements (ou : le 
corps) du Tath%ata remplissent huit dropas ^ . Sept de ces 
dronas sont adores dans le Jambudvipa, un a R&magrdma, 
par les princes des N%as Une dent canine est vdndrde par 
les dieux ; une autre dans la ville des Gdndhdras ; une troi- 
sibme dans le royaume de Kaliiiga ; une quatribme par les 
princes des Njtgas. 

2. Les traditions septentrionales s’accordent, pour le principal, avec ce qui 

est dit dans le texte ; iJesearrto, XX, 316. 

3. Une certaine mesure de volume ; littdralement n seau, une cuve. 

4. Ndga signifie « serpent », « esprit des eaux « habitant des montagnes » 
et « 61dphant ». 



CHAPITRE II 


Considerations scr la lEgende do Boddha 


* Aprfes avoir exposE, dans le chapilre prdcEdent, la Idgende 232 
avec assez de ddtail pour permettre au lecteur de se former 
une opinion personnelle, nous allons ici exposer notre pro- 
pre opinion sur la nature veritable du Buddha. 

Si Ton admet que la Idgende contient des dldments histo- 
riques, on doit en mSme temps, moins de tomber dans une 
inconsequence, reconnaitre qu’une grande partie des faits 
racontds, &, commencer par la naissance miraculeuse, sont 
de pures fictions, mais des fictions d’une nature spdciale. 

A notre avis, ces fictions portent tout le caractfere de my- 
thes, reprdsentatifs de phdnombnes naturels. 

DEs que Ton a acquis la conviction que les faits men- 
tionnds dans la Idgende sont de tout point vdridiques, on 
arrive ndcessairement au rdsultat que la vdiitd inddniable de 
la Idgende, sauf quelques details insignifiants, * n’est pas 233 
celle de I’histoire, mais celle de la mythologie de la nature, 
ce qui revient ti dire que le Buddha de la Idgende est une 
image mythique, qui n’a plus rien de commun avec le fon- 
dateur historique de la secte, supposd que celui-ci ait existd. 

En parlant de mythes, nous n’entendons pas par la des 
contes inventds a plaisir, mais de vrais mythes de la nature, 
dont la vdritd, tout en dtant d’essence diffdrenle, n’est pas 
infdrieure a la vdritd historique. Quelle que soit la valeur de 
I’histoire de certains individus, de certains Etats, de certains 
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peuples, elle est inferieure en certitude a la mythologie, 
car les faits historiques ne se rdp^tent jamais, ne peuvent 
done jamais 6tre mis a I’dpreuve, tandis que les phdno- 
m^nes naturels, qui forment le sujet de la podsie mythique, 
se rdpdtent continuellement et rdgulidrement. Nous avons, il 
est vi'ai, fait peu de progrds encore dans le ddchiffrement du 
langage spdeial de la mythologie, et nous pouvons en com- 
prendre les termes S. contre-sens, comme ceux de toute lan- 
gue nouvelle pour nous, mais si Ton a une fois saisi le sens, 
on a aussi les moyens de prononcer un jugement deci.sif sur 
I’exactitude ou I’inexactitude des representations podtiques 
de phdnomdnes naturels, ce qui n’est pas toujours le cas, 
loin de Ih, quand il s’agit de faits historiques. 

L’existence d’dldments mythiques dans I’histoire du Bud- 
dha est k peu prds universellement reconnue, bien qu’il y ait 
de grandes divergences d’opinion sur la part plus ou moins 
grande de la mythologie dans la formation de la Idgende. 

Il est inddniable que le Buddha, tel qu’on nous le ddpeint, 
prdsente les traits, tantbt d’un homme, tantdt d’un dieu. En 
effet, il est le plus haut placd des dieux, comme lui-mdme le 
ddclare, en parlant de lui-mdme. S’il est reprdsentd sous 
forme humaine, cela va de soi : il en est de mdme de tons 
les autres dieux. Il est homme, c’est-&.-dire : mortel, et en 
mdme temps dieu, comme tous les autres dieux. Les dieux 
sont immortels, en tant qne leur nature est inalterable; 
i mais mortals, en tant qu’ils sont ads, ont pbre et mbre, en- 
gendrent des enfants, etc. Tout ce qui nait, doit un jour 
mourir : e’est la une thbse fondamentale, non seulement du 
Bouddhisme, mais de tout paganisms, dans ITnde ou en Eu- 
rope. Chaque jour, cheque annde, cheque nouvelle pdriode 
du monde, le soleil nait et meurt : h ce point de vue il est 
mortel. Mais le m6me dieu est censd avoir toujours fait ainsi 
234 et , devoir le faire h I’avenir : * les Buddhas sont innom- 
brables . A ce point de vue, eet dtre divin est immortel. Ses 
formes phdnomdnales sont innombrables, son essence est 
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line. Lo Temps est eternel, mais chaque parti e du temps est 
finie; ou, comma disent les Indians, « la diviniti? est 6ter- 
nelle, mais ^es avatdras on anicas (parties) sont finis La fait 
qua la Buddha est un da ces avataras^ celui du dieu solaire 
at mesureur du temps, Vishnu, est una idee indienne \ hien 
qua les Bouddhistes eux-mfimas Fexpriment par una autre 
formula. 

La nature hybrlda das diaux, jointa a una particularite 
da Fancianne larigua, fut causa d’une consequence particu- 
Here. La plupart das mots, an effet, qui signifiaient « etre 
humain, parsonna », exprimaient aussi les ideas da cc mala, 
hdros ». Las 6tres forts, comma la Soleil, les Tempfites, 
dtaient naturellement census sous ime forme essantiallement 
heroiqua, la dieu solaire, an particuliar, etait un hdros bien- 
faisant, qui, pour rendra service a I’humanite, chassait les 
monstras, les esprits das tdnebres, at etait an general la cause 
da la prosperite et du bien-Slre. Bien des fois Vishnu, 
Indra at autres diaux sont nommes des « hommas ))^ at 
cette qualification humaine donniSa a la divinite ne se trouve 
pas seulement chez les Indians ; on la ratrouve, antra autres 
dans un morceaii an vieux hauLallemand, « la priara da 
Wassobrunn » : 

Do dar niwiht ni was — 

enti d6 was der eino alinahtico Cot, 

inanno miltisto... 

<c Lorsqua rien encore n’existait, alors existait la Dieu 
unique, tout- puissant, la plus doux (bienveillant) des 
hommas ^ » Si Fon voulait exprimer d’un seul trait Fes- 
senca du Buddha, on ne pourrait mieux faire qua da dire 

On trouve des preuves nombreuses de ceque nous avancons dansle dic- 
tionnaire Sanscrit de Bdhtlingk et Roth, auinot biiddha. 

2. Encore plus tard, Dieu est invoqu^ comcoe himelischei^ mann (hoiiune 
celeste). Au contraire, dans FExode moym baut-allcmand, c’estMoise qui est 
dit mamia mildiist. 
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qu’ii etait manno miilisto. Cette expression contient on 
germc toute Factivite du Tathagata. 

Malgr6 les rcsseinblances qui existent entre les mythes do 
Vishnu-Krshna-Nflrayana, compares entre eux et a la legende 
23a do Buddha, * il y a aussi des dififerences, consequences 
naturelles des conditions naturelles et locales qui ont deter- 
mine le devcloppement dc ces cycles mythiques. II serait 
parfaitement inutile de vouloir dnumercr ici ces points de 
contact, et nous nous contenterons de mentionner ici le 
principal : la qualite de rdvelateur attribute au Parfait Sage. 
De m6mc quo Krshna- Vishnu a revele le Cantique du Sei- 
gneur *, chantd tous les Vddas et produit la Grande Epopee, 
le Maha-hh4rata, do m6me le Buddha, le Bhagavat, esl le 
rdvelateur de la doctrine du salut et en m6me temps le con- 
teur des pctits rdcits, nommds Jdtakas. La difference est 
celle-ci ; dans Vishnu-Krshna les qualitds de hdros et de 
sage ou de Idgislateur vont de pair et se montrent tour a 
tour, comme on pent les observer dans la nature. La vie du 
Buddha, au contraire, a dtd coupde en deux parties : dans la 
premihre, il est un Bodhisatva, dont la nature hdroique, il 
est vrai, est un peu laissde dans Fombre, mais qui donne 
cependant assez de preuves d’une force herculeenne pour 
qu’on reconnaisse en lui Nartiyana, FHercule Indien et le 
Siegfried des Germains. Dans la seconde partic de sa vie, il 
a depose son armure de chevalier et il se montre d’abord 
comme sage, ensuite comme revdlateur de la Loi. 

Une distinction analogue entre le heros et le sage, mais 
dans un sons opposd, se trouve dans le Rdmdyana, dpopee 
qui forme, comme la Idgende du Buddha, un ensemble artis- 
tement con^u, ce qu’on ne saurait dire du Maha-bhdrata. 

L Les celebres Bhagavad-gttds ou Icvara-gttas. Les deux termes, bhagavat 
et igmra^ siguiflent an fond la mtoe chose, et sont par consequent appliques 
avec autant de droit a Vishnu ou a Buddha qu’a (Jiva; mais dans le langage 
ordinaire, en prose, igvara, se dit surtout de (liva, bhagavat de Vishnu ou de 
Buddha. 
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Riima, tel qiie nous le peint le RAmayana, est exclusivcment 
un kshainya^ le modele du heros picux et sage, qui, par ses 
exploits, sort riiiimanite ; il ne figure que comme xmc parlie 
(amca) de A^ishnu; ce qifil est a un autre point de vue — 
an fond, le dieu lui-m^me — n’est pas revele Le con- 
traire a lieu pour le Bodhisatva * : les grandes et bonnes 236 
actions de celui-ci apparliennent au passd ; une fois qu il 
a atteint la sagesse, il n’agit plus, il ne fait que repandre 
sa lumiere, et parcoiirt paisiblement et infatigablement 
sa carriere. C’est alors qu’il vit comme il convient a quel- 
qu’un qui a atteint le quatideme et supreme degr6 de 
developpement, a un miikta oii yati, selon la loi de Manu ^ 
Parmi tons ces mythes apparentes, ceux du Buddha traliis- 
sent le plus nettement rinflucnce des dcoles de philo- 
sophes, de ceux qui renon(}aient au monde pour so vouer a 
line vie plus spirituelle. Nous pouvons m^me aller plus loin, 
et soutenir que le Bouddhisme, dans la forme ou nous le con- 
naissons, ne pent dater que d’une ^poque ou la vie monas- 
tique avail deja atteint im certain degrd de developpement. 

Il sutEt d’etre quelque peu vers^ dans la mythologie do 
nos ancetres ariens pour s’assurer que certaines parties de 
la legende sont extr^mement anciennes. La lutte entre le 
Bodhisatva et Mara, le reprdsentant de robscuritd, appar- 
tient, au moins dans ses traits, essentiels , aux mythes les 
plus anciens de notre race et doit avoir existd longtemps 
avant Tage vedique. 

2. Bien enteiidu, dans le Ramdyana lui-mSme. Dans la croyance populaire, 
telle qu’eile existe de nos jours, au moins dans les environs cle Benares^ 
Rama est encore ce qu’il est en r<$alit(5 : la divinity elie-meine ; la, rdma est 
simpienient synonyme de Dieu, 

1. Voir Manu, 6, 44, suiv. Nous avons deja vu plus hautque mukia, chcz les 
Indiens plus r^cents, par suite de rt‘tymologie, a le sens de « deiivre ». Le 
substantif nioksha dans la quadruple formula kdma « plaisir », ariha « utilite, 
interet », dharma « vertu, devoir », et moksha, n’a pas au fond le sens de 
« delivrance », mais de « haute sagesse », qui est sens^e conduire a la dt-*- 
livrance. 
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237 *Bien qu’une partie, m^me la plupart des elements de la 
legende remontent tres haut, il n’en est pas moins vrai quo 
la division particuliere du r^cit et le groupement ingenieux 
des fails portent la marque d’une epoque ou les Indiens fai- 
saient consister le developpement complet d’un drya dans 
le fait de parcourir les quatre periodes de developpement ou 
dpmmas- Ce sont : 1“ periode d’apprentissage ; 2° mariage ; 
3° vie asc^tique ; 4" tStat de sagesse supreme. Dans les deux 
premi&res epoques, on m^ne une vie mondaine ; dans les 
deux derniferes, une vie spirituelle. Cette fagon de com- 
prendre la realisation de la vie iddale n’etait pas du gofit de 
tous ; quelques-uns jugeaient que la vie mondaine et la vie 
spirituelle devaient aller dnccord et trouvaient que cettc di- 
vision de la vie en dgramas dtait superiiue et inutile. D’autres 
n’admettaient qu’un seul dgrama ; a leurs yeux, I’effort pour 
atteindre a la sagesse parfaite devait fetre le seul but de la 
vie ; aussi vite que possible, on devait entrer dans la voie du 
salut, rononcer au monde et se faire moine. Le Bouddhismo 
adopte cette derniere opinion comme la seule vraie, mais 
avec la moderation qui le distingue, il se garde bien de con- 
damner ouvertement la vie mondaine. Il est vrai que le 
Saiigha, la Congregation, la communautd des saints, ne com- 
prend que des moines et des religieuses, des personnes pu- 
rement spirituelles ; mais, .en dehors du Sangha, des dmes 
desircuses du salut sont aussi reconnues comme adhe- 
rent a la vraie foi. Celui qui est un pieux laique en toute 
sincerite, se prepare ii un etat superieur, spirituel, sinon 
pour cette vie, du moins pour la vie a venir. C’est ii cette 

238 tendance, a ce qu’on peut supposer, * qu’est due la transfor- 
mation des anciens mythes solaires en un ensemble gran- 
diose, qu’on pourrait appeler la plus grande epopde mona- 
calo qu’ait produite I’humanite. Si Ton nous demandait de 
quelle fagon nous nous representons cette transformation, 
nous repondrions ainsi: 

Le Dieu solaire etait tantdt loue comme chasseur des 
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tdnebres, comnie exterminateur d’Stres mechants, geants et 
autres moiistres, tantdt comme la source abondante de bene- 
dictions pour la terre entibre, a cause de la lumifere bien- 
faisante dont il illumine la terre et le ciel. 11 est a la fois 
hdros et sage, Hercule et Apollon. Si Ton applique a sa vie la 
division en dgramas, on obtient line distinction entre I’epoque 
ou il accomplit ses ccuvres bienfaisantes et celle ou il rdpand 
sa lumibre. Cette seconde epoque admet une nouvelle divi- 
sion, 5. cause de la distinction faite entre I’etat d’ermite et 
celle de mukta ou arhat, du parfait sage et docteur. Or, il 
nous semble quo. le modble fourni par les dcramas a influence 
la forme de la Idgende, qu’on a distingue I’activite du Dieu 
solaire d’aprbs ses diverses manifestations dans le courant de 
I’annee et qu’on a, pour cette I’aison, represente les choscs 
de manibre qu'il parait revAtir un caractfere cheque fois 
different dans chacune des trois saisons parcourues consecu- 
tivement. 

La faqon dont les trois parties de la vie du Seigneur sont 
roliees les unes aux autres, temoigne d’un grand sens artis- 
tique, qu’on retrouve d’ailleurs continuellement dans la 
legende. Nous citons ici quelques exemples. 

Le Mahdvagga s’ouvre par le rdcit que le Seigneur, a Uru- 
vilvd, completement dveilie au pied de I’arbre de la Science, 
medita sur la sdrie des douze causes et ofTets, Ja sdrie dont 
I’ignorance ou la fausse science est le commencement, la 
vieillesse et la mort la fin *. Tout le monde salt que la vieil- 
lesse et la mort ont de tout autres causes que I’ignorance ; 
I’auteur le savait tout aussi bien Il doit aussi avoir su 

Voir plus haut, p. 71. 

2. Dans d’autres systibmes indiens I’ignorance ou fausse science est cause 
que Fesprit ii’est pas conscient de sa vMtable essence; que i’esprit, r^*elle- 
ment libre et ^lev6 au~dessus de la maladie et de la mort, semble non libre, 
sujet aux maux et mortel. Malgr6 de petites divergences dans la conception 
de la difference entre Fesprit et la mati^re, la base cosmogonique est facile- 
ment reconnaissable dabs tons les systtoes indiens : Vavidyd des pMlosophes 
est une spiritualisation du chaos, de Fobscuritd qui precede les ph^nomenes; 
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239 qu’une ignorance sans ignorant est chose impossible *. De 
plus, ilse sert d’un terme qui ne signifie pas necessairement 
« cause matericile ». An fond, sa doctrine est celle-ci : 

« aprh I’ignorance viennent des representations on sensa- 
tions; aprh' celle-ci la claire conscience », etc. La vraie 
tendance de toute la serie est de ddcrire les dtats conseculifs 
de I’homme an moment du rdveil. II est d’abord, comme la 
nature, plonge dans le sommeil, avant le lever du soleil, Au 
premier rdvetl, quand il r6ve encore, a moitid, des represen- 
tations vagues, des images plus ou moins confuses, se prd- 
sentent h, son esprit, bientdt remplacdes par une conscience 
nette. Par suite, Thomme dveilld distingue le nom et la 
forme, des figures bien distinctes , Les sens deviennent 
capables de s’assimiler les impressions du monde exte- 
I'ieur, et par le contact des choses avec les sens dveilles de 
leur assoupissement, nait le sentiment du plaisir et du 
ddplaisir, sentiment qui dveille le ddsir. Alin de contenter 
le ddsir dveilld, on fait des efforts et de cette manidre on 
donne un commencement d’execution a Facte par iequel 
on veut creer une chose. Pour creer ou faire une chose, il 
faut un certain temps ; pendant ce temps, la chose est a I’d tat 
de devenir, Jusqu’h ce qu’elle soit complete, ait requ une 
forme visible. Alors, elle est dite nde, ardvde a la lumidre du 
Jour. Tout ce qui nait, vieillit et doit disparaitre t6t ou tard. 
Cette dernidre transition est un peu rapide, c’est vrai; mais 
qu’y faire? les membres de la serie ne peuvont depasser le 
nombre de douze, car c’est le nombre des mois de Fannde, et 
comme c’est le lever du soleil ‘ avec ses consequences qu’on 

240 decrit, * le pobte ne pouvait ddpasser le nombre traditionnel. 

1, Le lever du soleil est en m^me temps la creation. La place qu’occupe 
le r^cit prouve ^galement que le mythe 6tait prirnitivement un r^cit de la 
creation. 11 est vrai que le MaMvagga commence par les mots : « A cette 
6poque mais il est inutile de remarquerque ce debut est un remaniement d’un 
autre debut plus ancien : « Au commencement ». C’est dans la dogmatique 
de TEglise qu’il faut chercher h cause de ce remaniement. 
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Or, il ne s’agissait pas seulement de decrire le lever du 
soloil et do raconlcr un mythe de la creation, il fallait aussi 
indiquer que c’etait le premier jour de I’annde et de I’espoir 
de I’avenir ; le Dieu solaire ne devait pas seulement 6tre 
repr6sente commc le cr^ateur, comme celui qui dveille la 
vie, mais aussi comme un medecin, un Apollon, comme gue- 
risseur et sauveur, car il se trouvait a ce moment dans im 
des points de contact, une des jointures, des sandhis Ae 
Tannde, qui relient I’antique au nouveau C’est pourquoi 
Ton cite dans ce passage les quatre verites des mddecins ^ Et 
c’est ainsi que nous trouvons, sous I’apparence d’uno s5che 
formule scolastique, une combinaison ing’dnieuse d’une des- 
cription du lever du soleil avec I’annonce du commencement 
de la nouvelle annee; I’amalgame d'un mythe de creation et 
d’un mythe de ddlivrance. 

Le recit du premier sermon est arrangd d’une faQon^ tout 
aussi ingdnieuse. Ce premier sermon tombe au solstice (mi- 
lieu) de I’etd et le Buddha, d’aprfes toutes les rbgles de la 
mythologie, ne pouvait choisir d’autre texte que celui quo la 
nature lui offrait ; il recommande le juste milieu. Rarement, 
il est vrai, le chemin du juste milieu a 6t6 recommandd 
d’une faQon plus banale, mais cette recommandation d’un 
principe excellent et universellement reconnu, n’dtait pas la 
chose essentielle. Comme, Ce jour-lti, le soleil se trouve 
dans un des points de jonction, d’union, il doit dgalement, 
a cette occasion, sc manifester comme guerisscur, et en cfTet, 
immddiatement aprfes la recommandation du juste milieu, 
suit I’enumCration des vCrit^s mddicales. 

Tres spirituelle aussi la faqon dont est prCsentd le second 
sermon, que le Seigneur prononga devant la foule sur le 
mont Gaya^irsha ou Gayagiras. Nous savons par un auteur 

i . Mithra, le pendant persan da Buddha, est, lui aussi, un infdiateur. 

S.^Voir plus haut, p, 207. Bans Laliia-Vistara 448, je Buddha s’appelle 
vaidyaraja, « le Roi des medecins 
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indien tres ancien ® que, dans le langage mythologiquo, 6a- 
yagiras signifie Fhorizon occidental ‘ et probablement aussi 
241 I’dquinoxe d'automne ; * car les trois pas de Yislinu s’appel- 
Jent le point du lever, la place de Vishnu et Gayaciras. 
Quand le Boi du jour se trouve sur le Gayagiras, le ciol du 
couchantest teint(5 en rouge, et c’est pourquoi il doit prficber 
sur « la flamme ». Avant de se coucher, il a Fair de s’attar- 
der, de trainer sur Fhorizon. C’est pourquoi il prononco im 
sermon trainant, qui se termine par une courte lueur et la 
declaration qu’il ne reste plus rien a fairc sur la terre : il a 
accompli sa tache et s’enfonce sous Fhorizon. 

Un autre mythe joliment trouve est celui oil Fon raconte 
comment le Seigneur, aprbs s’6tre arrbte pendant sept se- 
maines sous Farbre de la Science, se demande a lui-m6me a 
qui il prSchera d’abord la Loi. Il songe a vlrala Kiilama, 
mais- par une intuition il apprend que celui-ci est mort il y 
a juste une semaine. Alors il se rappelle Udraka, qui etait 
justement mort la veille au soir F Ces deux sages, qui mcu- 
rent &, six jours d’intervalle, doive'nt 6tre deux constellations 
qui, a Fapproche du soleil, disparaissent dans ses rayons. 
Leur mort a lieu avant le moment oii le Buddha, au solstice 
d’dtd, prononce son premier sermon dans le Parc aux Cerfs, 
prbs de Bdnares, et quand les sept premibres semaines do 
Fannde (a compter a partir de mars-avril) sont finies. Udra, 
dont Udraka estun diminutif, signifie eau et loutre, mais a 
dtd sans doute aussi employd dans le sens d’ « aqueux, 
mouilld, humidew, car le mot prdkrit olla « humide » vient 
de !&,. Un autre mot pour « mouilld » est ardra, nom d’une 
dtoile bien connue Si Fon place le commencement de Fan- 
nde au moment ou le soleil a la mbme longitude que v du 
Bdlier, le soleil se sera, aprbs huit semaines environ, telle- 

3. YAska, 12, 19. 

4. « Monlagne » est un terme habituel pour « horizon » chez les Indians . 

2. a d’Orion. 
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ment rapproclie de cette dtoile d’Orion ^ quo celle-ci aura 
un couclior heliaque. Udraka est done un pseudonymo on 
simplement un synonyme d’Ardra, et quant a la le^on Rud- 
raka, elle est facilement explicable, pour plusieurs raisons : 
d'abord, parcequ’on dit ailleurs expressement qu'Udra, dans 
line des ecoles vediques, est identifie avec Riidra ; * ensuite, 242 
pareeque Rudra est seigneur de la constellation Ardra. L’au- 
tre sage, Arala Kalama, dtait mort six jours avant Udraka 
ou Rudraka, Comme le soleil parcourt journeliement environ 
un degre de son orbite, Arala doit <^tre situe a une distance 
de six degres de longitude d’Udraka. 11 est identique a la 
constellation preeddente, MrgaQiras \ qui a amplement cinq 
degres de longitude de moins qu’Ardra. L’explication du nom 
Arala est incerlaine, mais au lieu de Kalama on dit aussi 
Kalapa ^ Kalapa signilie entre autres « lune », soma^ de 
sortc quo kdldpa correspond parfaitenient a saumya. Or la 
constellation Mrga^iras s’appelle rdellement Saumya et son 
genie est Soma, autrement dit la Lune. 

II n'entre pas dans nos intentions d’essayer une analyse 
complete de la Idgendedu Buddha ; non parce qidelle serait 
indigne d’un examen ddtailld — nous croyons, au contraire, 
qu’elle constitue un des chapitres les plus intdressants de la 
mythologie comparde des races ariennes — mais parce qiie, 
dans cot ouvrage, nous nous proposons un autre but. Cepen- 
dant il y a des details que nous ne pouvons passer sous si- 
lence. Ell premier lieu, nous devons fixer rattention sur le 
nom de Gautama, donnd au Bodhisatva apres qu'il a qiiitte 
sa maison et ses biens. Nous donnons d’abord, pour dtre 
coraplel, les renseignements mdridionaux ^ sur les anedtres 
du Buddha, bien que ces renseignements n’expliquent en 
rien le nom de Gautama. 

3. La difference en longitude est de degres environ. 

1. L’etoile principale est X d'Orion. 

2. Schiefner, Tib. Leh., 243. Arala, d’oft irdla, signifie « courbe ». 

3. Chez Hardy, M. of B. 126, de nidme Dipumnisa IH. et Mahdvamsa U , 
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Au commencement de I’ordre de choses actuel, regnait le 
roi Maha-sammata, dont le corps brillait comme le soleil. 
Grice i sonpouvoir surnaturel, il siegeait au milieu de Fair, 
entourd de qualre dieux, qui tenaient chacun une dpde nue. 
Son fils Roja '* lui succdda ; les successeurs de celui-ci furent, 
successivemcnt, Vara-Roja, Kalyina, Vara-Kalyina, Upo- 
satha et Mandliafar ; aprds celui-ci regnerent Cara, Upacara, 
Cetiyo, Mucala, Mahi-Mucala, Mucalinda, etc. Apres une sd- 
rie de milliersde rois* vint Ikshviku, dont le fils, Ikshviku II 
(selon d autres nommd Ikshvikumukha), eut de nombreux 
successeurs, entre autres Simhasvara. Aprds celui-ci vinrent 
82,000 rois, fils et descendants en ligne directe de Simha- 
svara, qui tous rdgndrent a Kapilavastu comme rois des Cli- 
kyas, et dont Jayasena fut le dernier. Le fils de Jayasena, 
Simhahanu, eut i son tour cinq fils : Quddhodana, Dhauto- 
dana, Quklodana, Ami’todana et Qukrodana ou Quklodana * ; 
en outre, il eut deux filles : Amrti et Pramita. Le fils de 
Quddhodana fut Siddhirtha, qui descendait par consdquent 
en ligne directe du roi Mahi-sammata. 

La tradition des Septentrionaux ^ est beaucoup plus im- 
portante et revient pour I’essentiel i ceci : 

Comme premier roi du Jambudvipa mdridional on nomme 
Mahi - Sammata. Aprds celui-ci viennent successivement 
Roca, Kalyina, Vara-Kalyina et Utposhadha Ceux-ci sont 
dits les cinq « anciens rois «. Vinrent cnsuite Mandhatar, 
Ciru, Upaciru, Cirumat, Upacirumat. Depuis le fils de ce 
dernier, Bhadra, jusqu’au roi Krkin de Bdnarbs, on a une 

4. Forme palie de Roca, c'est4“dire « lumineux »; comp, le vieiix persaii 
rauca « jour dont la forme repond au Sanscrit rocas qui ne se trouve que 
dans des composes. 

1. Le Mahdvamsa ne donne que quatre noms, bien qu’il soit expressdment 
question de cinq fils ; nous avons pris le cinquieme nom dans le Dipavamsa. 

2. Chez Schiefner, 232. Comp. MaMvashi I, p. 338, et suiv. 

3. Ce mot est un des nombreux vocables mal faits qui se trouvent dans les 
ecrits des Septentrionaux ; ils do|vent leur origine a une mauvaise translation 
de mots prdkrits en Sanscrit. La vraie forme est Upavasatha, en pdli Uposatba. 


LE BUDDHA. 


2S1 


suite cle 1.406.379 rois ‘. Du temps du roi Krkin, notre 
Seigneur le Buddha etait disciple du Buddha Iva^yapa “. A 
partir du fils de Krkin, Sujjlta, il y eut 100 rois. Puis vint 
le roi Karnika a Potala. 

Karnika eut deux fils : Gotama et Bhilradvaja ; le premier 
entra en religion sous la direction d’un Sage, nomme Noir- 
de-couleur; le second devint roi. Sur I’ordre de ce roi, 
Gotama, bien qu’innocent futlid a un pieu *. Le sage Noir- 244 
de-couleur, qui avait Thabitude de lui rendrc visite de temps 
en temps, ne le trouva pas dans son ermitage, mais le vit, 
lid au pieil. Au mdme moment, Gotama chaugea la couleur 
noii*e du Sage en une couleur doree et lui demanda ce 
qu’il voulait. Le Sage, convaincu que I'extinction de la race 
royale serait un ddsastre, conseilla a Gotama d’avoir des 
enfants, et au mSme moment, il fit tomber une pluie qui 
rafraichit le corps de Gotama. Le souvenir et la force virile 
lui revinrent alors ; le sens gendsique s’dveilla, et un melange 
de sang et de gouttes brillantes ‘ tomba sur la terre. De Ik 
se formbrent des ceufs qui furent couvds par la chaleur du so- 
leil, de sorte que deux petits gardens “ en sortirent. Ces petits 
gardens se cachdrent dans un bosquet de Cannes k sucre, 
mais Gotama mourut par suite de la chaleur des rayons 

4. Ges rois correspondent naturellement a autant d'epoques — jours, heiires 
ou minutes, etc. Nous n’avons pas r^ussi h decomposer le nombre en des 
facteiirs qui pennettent de retrouver la base du calcul. Il ne faut cependant 
pas croire que ces sortes de nombres soient de pures fantaisies, bien qu’ils 
n’aient rien de commun avec Fhistoire : ils sont d’uiie nature purement astro- 
logique, ou, si Ton vent, astronomique. 

5, 11 faudrait plutdt lireKacyapa; c’est la personnification du cr^puscule, 
de la vague ^poque prehistoiique, et en mSme temps, par une consequence 
naturelie, le cr^'ateur d'un nouvel dge du monde. 

1 . Les mots qui signitient « sang », signifient en general « substance colo- 
rantc », de sorte que la couleur d^signde peut aussi bien ^tre griscUre que 
rouge. 

2. Les deux Acvins, et, comme les traits principaux du mythe paraissent 
6tre trt^s anciens, les deux Punaryasus, le Castor et le Pollux des Grecs, les 
Jumeaux du Zodiaquc. 
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solaires. JN'oir-de-couleur, qui decouvrit les deux enfants 
dans ]e bois, les prit avoc lui, leiir donna une nourrice et 
les eleva. Comnie ils avaient dtd couvds par la lumiere so- 
laire, on les dit « nes de la race du Soleil » et Gautamas 
parce qu’ils descendaient de Gotama. L’aine devint roi apres 
la mort du roi BMradvSja. Apres sa mort, son frero cadet, 
Ikshvaku, lui succdda, dont les descendants, au nombre do 
cent, I’cgnerent a Potala. Le dernier fut Yirudliaka, qui cut 
quatre fils, dont Fun s’appelait Ntipura (?). Vasishtha, fils do 
Nfipura, nommaun de ses fils roi deKapilavastu, et se rendit 
lui-m6me au pays des Mallas et de VaiQali, ou il devint Fan- 
cfetre des Mallas et des Lichavis. De son fils, dtabli a Kapi- 
lavastu jusqu’a Dhamvadurga on compte S5112 rois. Dhain- 
245 vadurga eut deux fils, Simhahanu et Simhamida * Le 
premier eut quatre fils : Quddhodana, Quklodana, Dronodana 
et Amrtodana ; et quatre lilies : Guddhi, QiiklA, Drona et 
Amrttl. 

11 est evident, des le premier abord, que, dans ce cas par- 
ticulier, la tradition mdridionale est moins bonne que celle 
des Septontrionaux.L’explication grammaticale de Gautama, 
dans la biographic tibdtaine, est parfaitement exacte : le mot 
signifie : « de la race de Gotama n. Nous ne pouvons pas 
determiner avec toute Fexactitude desirable quelle est la 
veritable nature de ce Gotama. Cequi est certain, d’aprbs les 
donndes qu’on possbde sur le caractfere essentiel du person- 
nage,c’est qu’il doit 6tre quelque dtoile particulibrementbril- 
lante qui, par ses rayons, transperco la brume du matin et 
annonce, dans notre Idgende, un nouveau jour, une nouvelle 
dpoque. Dans le MahAbhalrata’, ilfait partie, avec Bharadvtlja, 
Kagyapa, Vasishtba, etc., du groupe des Sept Sages, qu’on 
identifie d’ordinaire avec les dtoiles de la Grande Ourse, mais 

3. Ce nom a le mSme sens que celui de Simhasvara, que nous avona rencon- 
tre plus haul dans la tradition mdridionale, 

1. xm, 4490. 
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CO qu’il revole lui-mfime sur sa nature ne s’accorde pas Lion 
avec cette explication ; il dit, en effet : « Je suis Gotania ; les 
rayons qui sortent de mon corps d&s que je suis ne, chasscnt 
I’obscurite. » Or, les Sept Sages ont aussi le caractfere de 
patriarches ou de crdateurs du monde, c’est-a-dire do person- 
nilications d’epoques dfitermindes, ou, plus exactement, des 
corps celestes qui, d’une fagon ou d’une autre, annoncent de 
parcilles dpoques, les inaugurent, pour ainsi dire. Le fait que 
Gotama pdrit a la chaleur croissante du soleil, prouve avec 
certitude qu’il est un phdnombne lumineux qui faiblit dovant 
la lumibro plus puissante du soleil, mais on pent appliquer 
I’expi'ession aussi bien ii une planete qu’a une dtoile fixe et 
mfime au matin. Nous croyons qu’il faut I’identifier avec la 
premibre lueur matinale, le soleil qui annonce par des raies 
lumineuses a I’liorizon sa venue prochaine. II n’est cependant 
pas impossible que la legende bouddhique ait confondu Go- 
tama avec Brhaspati, la planete Jupiter, et particuliferement 
dans la position ou il inaugure une nouvello epoque, comme 
dtoile du matin. D’aprbs la chronologic astrologico-mythique 
des Indiens, I’Age d’Or commenga le jour de nouvel an, au 
moment oii le Soleil, la Lune, * la planete Jupiter et I’etoile 246 
Pushya ouTishya* (5taicnt en conjonction. Nous vivons au , 
quatnAme tlge du monde, que les Indiens appellent d’ordi- 
naire Kaliyuga ouTishya, mais les Bouddhistes Bhadrakalpa. 
Bien que le commencement du dernier si^cle ou %e du 
monde soit placd par les Bouddhistes beaucoup plus tard 
que le commencement du Kaliyuga par les autres Indiens, 
bhadra et tishya n’en sont pas moins synonymes et comme 
Tishya, d’autre part, est identique &. Kaliyuga, Bhadrakalpa 
et Kaliyuga sont la mSme chose. Tous les deux sont, pour 
ainsi dire, une nouvelle edition de I’^ige d’or, et Gautama, 

I. L'Etoile 8 de Vficrevisse. L’Age d’Or cotnmenca, par consequent, si nous 
admettons le 2i mars comme jour du nouvel an, vers Van 7000 avantJ.'-G* 
Tishya est^ chez les Bouddhistes, une itoile particulierement sacree ; d’apres Ic 
Lalitavistarai c’est sous Tishya qu’eut lieu la conception duBodhisatva. 
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qui inaugure Ic Bhadrakalpa, cst appele ainsi en sa quality 
de forme rajeunie, de descendant de Gotama, qui inaugure 
I’Age d’Or. Nous rcpetons que, selon nous, Gotama cst le 
soleil siir le point de paraitre et Gautama une forme poste- 
rieure du dieu solaire f. 

Dans un sens figure, nous trouvons le nom de Gautama 
« fils ou descendant de Gotama «, appliqud ei une ou plu- 
sieurs classes de personnes, comme nous disons « fils d’Es- 
culape », « filsdc Mars «, « fils dcs Muses », etc. En premier 
lieu, Gautama, ainsi que nous le savons par Lalitavistara ^ 
est le nom d’un ordre monastique. Comme chaque ordre se 
distinguait des autres par des signcs particuliers [linrjin 
« porteurd’un signedistinctif » estun dcs mots habituelsqui 
signifient « moine »), on pouvait, sans tomber dans I’absur- 
, dite, faire donner le nom de Gautama au Bodhisatva, pen- 
dant sa seconde pdriode, par des gens qui ne connaissaient 
pas son origine, bien que la veritable intention du narrateur, 
en I’appelant Gautama, ffit differente. En outre, gautama 
semble avoir signifie, plus gendralement, un dialecticien, 
etudiant scolastique, disputeur, ce qui s’accorde avec le fait 
que la dialectique a pour pbre Gotama. Enfin, une famille 
247 brahmanique prdtendait descendre de Gotama *, avec autant 
de droit — si Ton comprend ce que parler veut dire — que 
les dynasties indiennes et autres, qui faisaient remonter leur 
gendalogie au Soleil et ti la Lune. 

D’aprbs le peuple d’oii le Bodhisatva dtait originaire, on 
Fappelait Qakya C Au premier abord, le mot semble signifier 
« appartenant aux Qakas ». Les Persans et Indians donnent le 
nom de Qaka ^ toutes sortes de tribus nomades, que nous 

2. Gautama s’appelle aussi Adityabandhu, « apparente au soleil semblable 
au soleil; entre autres Gullavagga^ i, 3; Wilson, Select Wo 7 iis, II, 9. 

3. Lalitav, 492, 15. 

1. De la les surnoms poetiques C^kyamurd et gakyasimha, en pali Sakya- 
muni et Sakyaslha, tons les deux aussi frequents dans les Merits des Boud- 
dhistes du Nord qu'ils sont rapes chez ceux du Midi. 
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appelons, en nous servant d'une forme grecque, des Scythes. 
D’aiitres noms de ces peuples, tout aussi peu determines que 
Cakas et Scythes, sontHuns, TuraniensjTurksouTuriislikas. 
Tons ces noms historiques servant, dans les legendes de nos 
ancetres ariens, a exprimer Fidde de « fils de Fobsciirite », 
de « Niebelungen ». Ces peuples qui, aussi loin que nous 
pouvons suivre Fhistoire, ont toujours demeure au Nord-Est 
des x4riens, sont consid6res comme des fils de Belial, les 
Ariens etant fils de la lumiere. De memo que le Siegfried 
germanique vient du pays des Huns mais se manifesto gra- 
•ducllcment comme un magnifiquc hdros solaire et tueur de 
dragons, de m6me Siddhartha est originaire du pays des 
(^^akyas, pour devenir plus tard un Gautama, un enfant de 
la lumiere et arriver h la fin au reveil complet. La biographic 
du Seigneur montre suffisamment que les (lakyas sont de 
veritables fils de la Nuit, de vrais obscurantistes. On pourrait 
done, a bon droit, leur donner le nom de Niebelungen et 
comme Qakas et Huns ne sont que des noms diffdrents pour des 
gens de la m^me race, les Qakyas pourraient s’uppeler des 
(( h^ros lumniques ». S’il y a eu reellement, au v* si5cle 
avant J.-C. ou encore plus tot, au Nord de FHindoustan, sur 
le versant meridional de FHimalaya^ ou Fon place Kapila- 
vastu, un petit royaume de Qakas, voila ce qu’on ne pent 
prouver avec certitude, car, en dehors des Idgendes bond- 
dhiques, il n en est jamais question. Comme cependant 
dans le Nord de ces regions montagneuses, pr5s du territoire 
indique comme pays des Qakyas, il y avail des Qakas ^ *, il 
n’est nullement impossible qu’une tribu se fut etablie plus au 

2. Sur une des sculptures de Bharhut (voir ie general Cunningham, StUpa 
of Bharhut^ pi. XXX) on trouve, comme I(5gende de la representation de 
i'arbre Bo, les mots : Bhagavalo Sakamunino bodhi « Arbre de la Science de 
(;akyamimi». Comme, dans ces textes,le redoubleraent des voyelles n’est pas 
exprime, Saka pourait 6tre mis ici en place de Sakka^ forme qui est aussi 
connue en pali comme doublet de Sakiya ((Jakya). Cependant cette hypo- 
these n’est pas necessaire. 
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Slid. — Unc autre question, c’est dc savoir si Ton ne donnait 
pas a (jakya un sons etymologique qui le rattachait ii caka 
ft puissance », ct autres vocables apparentes. G’est un point 
que nous pouvons laisser dc cote, Fexamen nous entrainerait 
trop loin surledomaine dela mythologic compareo. 

Quant a la capitale des Qakyas, la c^lebrc ville de Kapi- 
lavastu, les renseignements que nous avons sont quelque 
peu coutradictoires. Le pieux pfelerin chinois Iliucn Thsang, 
qui voyagea dans Flnde de 629 ii 643 apres J.-C., visita 
aussi Fendroit oil, selon la tradition, se trouvaient les niincs 
de Kapilavastu. Void ce qu’il dit dc cette visite ’ : 

« Le royaume de Kapilavastu a environ 4000 li de tour. 
II y a la dix villes abandonn^cs, qui offrent un aspect sau- 
vago. La ville royale est cn mines et Fon ne salt plus quelle 
etait Fdtenduc dc son circuit. Le palais, qui existait dans 
Finterieur de la capitale, avail dc 14 ii 13 li de tour ct etait 
tout entier construit en briques. Les restes en sont encore 
hauts et solides,bien qu31 soil desert depuis dcs siecles. Les 
villages sont mediocrement peuplds. II n’y a pas de roi; 
chaque ville a un chef particullcr. Jadis, il y avail environ 
1000 couvents, dont il I’cste des ruines ‘k » 

En outre, le voyageur chinois parle d’un convent etabli a 
Kapilavastu , avec une trentaine de moinos ; de quelques 
lieux consaerds, comme la chambre a coucher de Mdya, oil 
Fon avail drige une statue en son honneur ; de Fendroit ou 
le Bodhisatva etait descendu dans le sein de sa mbre, etc. 

249 * Le rdcit de Fhonndto Chinois prouve dvidemment qu’il 

a vu les restes d’unc ville qui, scion les traditions, aiirait 

1. Stan. Juiien, Voyages des 'pUenns bauddh.^ II, 309, 

2. La ville, en effet, avait d^truite nullc ans auparavant. 

3. Sous la forme rVun Elephant blanc, comme on sail. Une represen- 
tation tres reussic de I’^I^phant se trouve siir un bas-relief dc Bharhut, 
avec Finscription : Bhagamto okranti, » la conception du Seigneur ». Gon- 
traireinent au rMt du Lalitamstara^ 63, Fdi^phant n’est repr<5sentd qu’avec 
deux defenses ; d’apr^s le laL il en avait 6. 
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jadis ete Kapilavastu. Cette tradition mdrite-t-elle une con- 
fiance absolue — voila ce que Hiuen Thsang pouvait aussi 
pen savoir que nous aujourd’hiii. Cepcndant, nous voulons 
admettre, pour les besoins de la discussion, que la ville de 
Kapilavastu fut placde a Tendroit indique; reste h savoir ou 
le voyageur a reellement dt6. Le r^sultat auquel Stanislas 
Julien * croyait pouvoir arriver, dtait que les ruines etaient 
situdes non loin de la ville aetuclle de Gorakhpur, sur la 
riviere Rohint ou Rividre Rouge, qui a sa source dans les 
monts du Nepdl et se jette dans la Rapli un peu au-dessus 
de Gorakhpur. Les renseignements tibetains placent la ville 
tantot sur la Rivibre Rouge, tantdt sur la Bhagirathi Dans 
la Idgende, comme nous I’avons vu, la Riviere Rouge separe 
le territoire des Qdkyas de celui desKodyas. — Nous nous 
abstiendrons de nouvelles rdflexions sur ce sujet, laissant 
au lecteur la libertd de tirer ses propres conclusions. 

Une question plus obscure encore que la situation de Ka- 
pilavastu est celle qui concerne ce qu’on appelle Fannde de 
la mort du Tathagata. Inutile de dire que nous ne pouvons 
trailer ici un tel sujet a fond. Notre but est de faire ressortir 
simplement que la question est plus compliqude que bien des 
gens ne le croient. On pent simplifier considdrablement le 
probldme en choisissant une des dates trds divergentes qui 
nous sent proposees, mais cette fagon de procdder n’explique 
ni n’dcarte le fait qu’il existe k ce sujet une si grande diffd- 
rence d’opinion chez les Bouddhistes eux-mdmes. 

II y a quclques annees, on a ddcouvert trois inscriptions 
tres importantes, datant des dernidres anndes du rfegne du 
roi A^oka * Parmi les ddits de ce roi qui nous sont parve- 2S0 

1. Dans ses Voyages des Pelerins bouddh,. III, 356. 

2. Ce nom designe tantdt le Gauge lui-indme, tantdt quelques-unes de ses 
branch es orien tales. 

3. Autrement dit, Priyadarcin (Piyadassi) et dans Dipammsa II : Piyadas- 
sana. — La decouverte de ces inscriptions a Sahasarain, Rupuath et Bairat 
est due au zele infatigable da g^ndral Cunningham et de son assistant ; le 
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nus, ce sont les sculs qui soient dates d’aprts une chronologic 
adoptee par lui, et pas seulement d’aprhsles amides du rdgne. 
Cos documents nous apprcnnent que ce prince etait devenu 
un croyant dcpuis plus de 32 ans et demi et que 2S6 ans 
s’etaient dcoules depuis le vivdsa An sata. l\ n’y a pas de 
doute que sata ne designe le Buddha *. Vivusa signifie 
ailleui’s « exode vers I’etranger, exil », et « aurore, la pre- 
miere lucur du matin ». Afln de se mettre d’accord avec la 
chronologic des Bouddhistes de Ceylan,le savant Iraducteur a 
cru devoir donncr S. vivdsa un sens quelque peu dilTerent : 
celui de « deeds, mort ». En effet, d’apres les chroniques de 
Ccylan, Agoka fut saerd comme roi 218 ans apres le Nir- 
vana si Ton prend d’un c6td ce chillre, et de Fautre la 
date des Irois inscriptions comme bases du calcul, on arrive, 
en se servant d’autres donndes encore, des deux cotes au 
mdme rdsultat, ou a peu prds, a savoir quo le Nirvana doit 
dtre placd vers Fan 480 avant J.-C. Vivusa doit par consd- 
quent Stre un synonyme de Nirvana. 

Au premier abord, cette conclusion parait trds acceptable 
et il est evident que, chez les Singhalais, le NinAna occupe 
la place du Yivasa d’Agoka. Mais il n’en resulte pas que 
vivdsa ait signifie originairement la mdme dpoque ; il n’est 
pas mdme certain que le roi ait employe le mot dans ce 
sens. La circonstance qu’il n’emploie aucun des termes ofli- 
ciellement rcQus pour NiiTana et se sert, en outre, d’unc 
expression tellement equivoque, n’est pas faite pour nous 
assurer do la parfaite identitd de vivdsa et de tiirvdna, et 
notre hesitation augmente encore quand nous voyoiis que, 

dechifirement^ la traduction et le commentaire, a la sagacitd et a la science 
du professeiir Biihler ; voir Cunningham j Corpus Inscriptionum Indicarum, 
voL I, p, 94 S3., et 130 ss. 

1. Nous devons cependant faire remarquer qu’un magadhique sake ou safla 
pent correspondre a non moins de neuf mots sanscrits, dont quelques-uns 
ont, par dessus le marchd, plusieurs significations. 

2; Dipava'tma, VI, 1 ; Makdvamsa^ V, 9; 
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pour designer le Buddha, on se sert, dans ces inscriptions, 
d’un mot lout aussi Equivoque, * ^ savoir vyutha ou vivutha. 281 
Ce mot peut signifier « en route pour I’dlranger, parti », 
aussi « ayant sdjourne », et enfin « ^claird par la lumifere 
du jour, clair » Le dernier sens correspond 8. buddha, 

« eveilld », surtout si Ton Fapplique au soleil ou au jour, et 
comme Vyutha ddsigne le Buddha, il est naturel de suppo- 
ser que le sens qui convient ici est celui d’aprfes lequel le 
mot est simplement synonyme de buddha. Quand on se rap- 
pelle, en outre, qu’un des noras habituels du Dieu du jour 
est Vivasvat, derivd du m6mc vivas « poindre (dit du jour), 
devenir clair », on rcQoit I’impression que sataviviisa estun 
vieux mot pour exprimer « le commencement d’une nouvelle 
periode ». Pour Agoka, lui aussi, ce vivdsa ^tait indubita- 
blement le commencement d’une nouvelle fere de salut, mais 
il semble qu’il faille de nouvelles preuves pour admettre 
qu’il ait commencfe, fe calculer une fere de salut a partir du 
dfecfes de celui qui ouvrit cette fere longtemps avant sa 
mort 

L’accord entre les elements de la chronologie singhalaise 
et celle d’Agoka s’explique par I’influence que ce pieux roi 
du Magadha et son fils Mahendra * ont eue sur la conversion 
de Ceylan ; les differences ne sont pas assez grandes pour 

1 . En Sanscrit, vyutha^ vivutha a, dans ie premier, sens, la forme vyu- 
shita^ dans le second, la m^me forme ou vyitshta^ dans le troisieme vyushtai 
En pali on dit vuttha^ m6me dans les cas oti le sanserif a ushita. 

Z. Bans un cas, il est parfaitement indifferent qu’on comprenne mvdstt 
dans le sens de » dCq^art » ou dans celui d’ « aurore » : si Ton voit avec 
nous dans le Buddha le dieu de Fannde. En efiet, la difference entre vivdsa^ 
dei'nier moment de Fannee ancienne « et vivdsa », premier moment de Fan- 
nee nouvelle est — o. Nous croyons que le terme a choisi expres, tout 
cotome vyutha^ vivutha^ qui signifie aussi bien « leve n^buddha,« que « parti 
mukta. L’unit6 sup^rieure des id^es miikta (qui signifie en interne temps 
arhat) Qihuddha 4.tait indiqu^e ainsi de la facon la plus ing^nieuse et la plus 
6soterique. 

3. Plus tard, h propos de Fhistoire eccl^siastique, nous reviendrons suf 
cette activite de Mahendra. 
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qu’on nc puisse les expliquer par une erreur involontaire 
ou par le d^sir de mettre la chronologie des rois de Ceylan 
en rapport avec le commencement de F^re de salut. 

II en est tout autrement des donndes trfes divergentes 
252 fournies par les Bouddhistes du Nord. * Hiuen-Thsang, qui 
parle des differences d’opinion an sujet de la date exacte du 
Nirvapa, dit que, de son temps, quelques-uns croyaient que 
1200, d'autres que 1300, d’autres que 1500 ans s’dtaient 
ecoulds depuis la mort du Tath^lgata; d’autres croyaient que 
cette mort avait eu lieu moins de 1000 mais plus de 900 ans 
avant son temps. Ces chiffres correspondent a 552, 652, 852 
et a une dpoque entre 352 et 252 avant J.-C., d’apres le 
calcul de Stanislas Julien *. — Le voyageur dit encore avoir 
vu, prSs d’un stupa a moitid ruind dans les environs de 
Ku^inagara (pstli : Kusin^rd.), une colonne de pierre, avec 
une inscription, commdmorant les dvdnements qui eurent 
lieu lors du Nirvdna. Malheureusement, le document ne 
contenait pas la mention du jour et du mois de Fdvdnement 
et naturellement pas non plus celle de I’annde, car la co- 
lonne — c’est ainsi du moins que le pdlerin semble s’dtre 
reprdsentd la chose — avait did drigde tres pcu de temps 
aprds Fdvdnement. 

A ce que dit Hiuen-Thsang, nous pouvons encore ajouter 
que, d’aprds une prddiction du Tathagata, Agoka paraitrait 
cent ans aprds sa mort Nous passerons sous silence d’au- 
tres indications divergentes d’ auteurs chinois et japonais, de 
mdme que la date donnde par le chroniqueur du Kashmir, 
Kahlana. 

II est inutile de montrer que les diffdrences sont beaucoup 
trop grandes pour qu’on puisse y voir la consdquence d’une 
faQon inexacte de ddterminer la longueur de Fannde et de 
concordances chronologiques imparfaites qui en seraient la 

1. Voir ses Voy, des peL houddh,^ 11, 335. 

2. Plus haut, p. 215. Comp. Tdrandtha, Geschichk des Buddhismus^ p. 42. 
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suite. II va %alenaent de soi que de pareilles divergences 
n’eussent pu naitre si, dfes le commencement, dans le sein 
de FEglise, on avail commence? par compter &, partir de 
Fannee de la mort du Maitre. La determination de cette date 
ou soi-disant date a 6i6 faite iongtemps aprfes ; en d’auti’es 
termes, on a calculd cette date aprfes coup, comme on savait, 
dans FInde, calculer avec la plus grande precision Fannde, 
le mois, le jour et Fheure de la erdation. II faut, en outre, 
remarquer que la tentative d’Agoka pour introduire une 
chronologie bouddhique,a eu peu de sucefes dans FInde, * en 2S3 
dehors de Ceylan, meme chez ses coreligionnaires, car on 
ne la trouve employee sur aucun des nombreux monuments 
de Fart bouddhique et du temps de Hiuen-Thsang il n’est 
plus question de la date du Nirvdna servant, chez les Boud- 
dhistes, de commencement k une ere. Le fait qu’AQoka ne 
mentionne cette chronologie que dans ses tout derniers 
edits * ferait supposer que ni h ce moment, ni plus t6t il n’y 
avail accord sur le commencement de Fbre du salut, et que 
la date fixec ou choisie par lui n’avait Fapprobation que d’un 
parti d’entre les Bouddhistes. Si cette date avail ete admise 
par tous, Forigine des dates divergentes dont parle Hiuen- 
Tsang serait inexplicable. La supposition la plus simple, 
e’est que chaque parti ou dcole avail son propre sentiment 
et s’y attachait et que, de plus, la majority des fiddles consi- 
ddrait la chose comme trop peu importante pour en faire 
un objet de disputes. Peut-on trouver une explication de ces 
disaccords? Certainement, pourvu que Fon admette que la 
date n’a eti fixie que par des calculs fails apris coup et que 
les moyens manquaient pour dimontrer irrefragablement 
qu’un de ses calculs itait plus exact que les autres. Un fait 
important doit avoir 616 attachi h cette date cherchee ; mais 
pourquoi cet ivinement se serait-il justement passe sur la 

i. Dans les inscriptions datant de la vingt-septieme ann^e apres son sacre 
on ne trouve encore rien de pareil. 
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terre? Dans I’ancien syst^me astronomique des Indiens, un 
nouvel 4ge du monde est annonce par un ^vdnement cdleste 
important et comrae I’Sredu salut, inauguree par le Buddha, 
s’appelle Bhadra et que la pdriode ou nous vivons, le 
Kaliyuga, est appelee Tishya, mot synonyrae de Bhadra, il 
semble Hen quo le Bhadrakalpa ne soit autre chose quHn 
rajeunissement ou imitation du Kaliyuga. Que peut-il s’fitre 
passd au ciel qui Justifie le choix do I’an 480 avant J.-C. , 
comme debut d’une nouvelle periode? Nous supposons qu’on 
considdrait cette periode comme le ddbut d’un nouvel 
25i ordre de choses et, par consequent, * d’un nouveau dharma 
moral, qu’on [pouvait rattacher d’une fagon mystique au 
dharma de la nature Jadis la serie des nakshatras oti 
constellations avait commence avec les Pleiades; plus tard, 
lorsque la longitude des Pleiades differait trop de celle du 
soleil lors de I’equinoxe de printemps, on fut oblige de faire 
commencer la serie par les Alvins. La longitude du soleil 
coincidait ce jour-la avec celle de ^ du Belier en 442 avant 
J.-C. ; avec y en 366 avant J.-C. ; avec a en 686 avant J.-C. 
Comme les Indiens ignoraient la mesure exacte de la pre- 
cession, il n’est pas etonnant qu’il y ait des erreurs dans leur 
calcul, et on peut s’expliqufer pourquoi ils ne rdussirent 
jamais h s’accorder sur la date precise. 

Nous ne pouvons developper ici cette hypothese, que 
nous ne donnons que pour ce qu’elle est. Nous voulons 
seulement y rattacher la remarque que nous ne pouvons 
adopter la theorie souvent exposee, d’aprbs laquelle toutes 
les chronologies bouddhiques, sauf celle des Singhalais, 
seraient a rejeter. 

1. A^oka, avec tout son fitalage de z61e pour I’^glise, reprSsente les choses 
comme si des princes anMrieurs s’fitaient efforcSs de faire croltre le dharma, 
e’est-a-dire la justice, la religion, parmi leurs sujets, mais sans grand sucoSs. 
Lui, A^oka, fut le premier qui-sut faire fieurir le dharma par ses sages 
mesures. C’est ce qu’il dit dans son fidit sur la coloune de Delhi (Corpus 
Riser. Ind., pi. XX). 

2. Nous devons ces indications i M. le prof. 11. -G, Van de Sande Bakhuyzen. 
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Ce qui precede montre assez que nous ne considdrons 
comme epoques historiques ni la date du Vivslsa, — quel que 
soil le sens reel de ce mot — ni celle du Nirvana. Tout ce 
que nous savons, c’estque le Bouddhisme, comme ordre reli- 
gieux organisd, avec adjonction de membres laiques, exis- 
tait du temps d’Aqoka. Quand et comment il s’dtait ddve- 
loppd avant de prendre cette forme, c’est ce que nous ne 
savons pas encore. Nous croyons que dans une forme plus 
ancienne, celle d’une religion populaire ~ nde au Magadha 
ou au Kosala septentrional, — il est tres ancien; certains de 
ses mythes, — en premier lieu celui de Mara — ne peuvent 
dtre plus rdcents que d’autres mythes que nous trouvons 
dans rinde * Le Bouddhisme, tel que nous le connaissons, 25S 
fait I’impression d’dtre un ordre religieux dont le patron est 
le Buddha — pour ainsi dire, la forme brahmanique du 
hdros solaire ; d’un ordre qui a pour base une religion popu- 
laire. Les mythes vivant dans la mdmoire populaire — 
mythes qui avaient dejk une apparence moralisatrice — ont 
dtd habilement mis en oeuvre par les moines; ceux-ci les ont 
rattachds a des iddes mdtaphysiques et les ont rcmanids de 
manidre a les faire sei’vir k Tdducation morale du grand 
public. L’ideal d’une vie spirituelle, tel qu’il etait congu 
dans les dcoles des brahmanes et des ascdtes, fut adapte par 
les moines bouddhiques aux besoins des bourgeois et des 
gens du peuple, pour que ceux-ci pussent dgalement jouir 
des bienfaits de la philosophie. 

Il est fort possible que I’Ordre ait ete fondd — quel que 
soit d’ailleurs le sens prdcis qu’on attache k ce mot — par 
un seul homme partieulidrement done — de mdme, par 
exemple, qu’il est possible que la Franc-Magonnerie ait dtd 
fondde ainsi. Nous pouvons mdme, par un effort de I’imagi- 

3, Peut-6tre trouve-t-on un souvenir du fait que la communautS des fideles 
laiques est plus ancienne que I’Ordre religieux dans I’episode des deux mar- 
ehauds Trapusha et Bhallika, qui crurent an Seigneur et au Dharma au 
moment oii le Sangha n’existait pas encore ; voir plus haul, p. 80, 
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nation, ornerce fondatcur de toutes sortes de bonnes qualitds, 
mais nous n’avons pas le droit de dire que I’amabilite du 
Buddha de la legende ait une autre origine que I’antique 
croyance d’aprbs laquelle le Buddha, en sa qualile de soleil 
rdchauffant, est manno miltisto. II est I’iddal du yati ou 
mukta, tel qu’il nous est ddpeint d’une faqon si saisissante 
dans Manu ‘ : 

« Qu’il supporte patiemment les injures, mais qu’il sc 
garde bien, a son lour, d’outrager quelqu’un, et qu’il ne 
commette aucun acte d’inimitid envers qui que ce soil au sujet 
de ce miserable corps, Qu’il n’entre pas en colbre contre 
I’homme qui s’est mis en colbre contre lui ; qu’il bdnisse 
celui qui le maudit et qu’il ne laisse dchapper aucune parole 
contraire la vdrite. » 

Nous voulons bien admettre que, vers Fan SOO avant J.-C., 
il se soit montrd un homme qui, par sa sagesse et son de- 
vouement aux interfits spiriluels de ses semblables, a fait 
une telle impression que quelques-uns de ses contemporains 
le comparbrent a un ideal pr^existant de sagesse et de 
bontd, et que les descendants I’identifierent completement 
avec cet iddal. 

2S6 * Pour la connaissance du Buddhisme au m® siecle avant 

notre bre, on trouve, dans les inscriptions d’Agoka des den- 
udes trbs importantes mais extrdmement peu nombreuses. 
Le roi, qui s’inlitulait lui-mdme « lo Pieux » {Devdndm- 
pnya), dtait certainement un adorateur fervent du Seigneur 
Buddha, maisil dtait encore beaucoup plus preoccupe de lui- 
mdme et prdchait la morale de sa propre autoritd. Nous no 
trouvons chez lui aucun renseignement sur la mythologie 
bouddhique ; d’autant plus nombreuses soul les donndcs a ce 
sujet que nous offrent les restes du magnifique Slbpa de 
Bharhut, lequel, comme le prouve la forme de Fdcriture qui 
y est employee, doit 6tre du temps d’Aqoka ou d’un peu plus 


l. LivreVI, 42 ss. 
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tard. Les sculptures, accompagndes, pour une bonne part, 
de Idgendes, nous prdsentent, enfre autres, les noms de plu- 
sieurs Buddhas anterieurs, et les figures des arbres de la 
Science propres a chacun d’eux, puis quelques scfenes de la 
legende du Buddha ; en outre, un grand nombre de figures 
mytbologiques : dieux, ddesses et autres 6tres celestes et 
souterrains, qui, pour une bonne part, ont disparu plus 
tard entierement du Pantheon bouddhique. Une des plus 
intdressantes do ces representations est celle de la deesse 
Qrtmati (prdkrit ; Siriind), qui par le developpenient exces- 
sif de ses seins se fait connailre comme une deesse-mferc, 
nourricibre, en quelle qualitd elle figure, en effet, dans le 
Mahd-bhdrata, tandis que plus tard elle est reprdsentee 
comme courtisane. Quelque grande qu’ait ete I’influence 
du fondateur historique supposb sur la formation du Bud- 
dhisme, personne ne croira que ces dieux, deesses et Bud- 
dhas antdrieurs aient dte crdds de toutes pieces par son 
enseignement. Ces btres surnaturels existaient avant lui et 
existent encore, bien que les Europdens n’aient pas I’habi 
tude de les personnitier. 

Sur les bas-reliefs de Bharhut nous trouvons diffdrentes 
scenes des rdcits populaires a tendance morale nommes 
Jatakas. Ces produits du gdnie crdateur du people ne diffbrent 
pas, au fond, des fables et nouvelles indiennes* qu’on trouve 237 
dans le Pancatantra et des fables grecques. II est indubitable 
qu’a Torigine ce furent simplement des contes moraux, dans 
le genre de la fable des jeunes et vieux dldphants, que le 
Buddha conta k ses disciples lors de la chhte de Devadatta. 
Cependant ces rdcits ont une forme un peu diffdrente dans 
les Jatakas canoniques * des Bouddhistes, en tant que le 

1. Les Meridionaux en possedent cinq cent cinquante; les Septentrionaux 
un peu moins; Tancien nombre officiel est trente-quatre, d’ou le siirnom, 
donne au Buddha, Catustrimcaj-jatakajna : » Celui qui connait ies trente- 
quatre jatakas, w Ce nom se ratlache certainement aFage de trente-quatre ans 
r^voius qu’avait atteint Gautama lorsqu’U s'assit sur le trOne de la Science, 
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Bodhisatva lui-m6me prend plus oii moins part a Taction 
et joue le Beau rdle. Dans ccs recits, nous n’avons plus 
devaut nous le contemplateur impassible qui regarde de son 
mil pdnetrant tout ce qui se passe dans lo monde; il est 
devenu un personnage agissant, le systemo du developpe- 
menl progressif exigeant quo celui qui deviendra un jour un 
Buddha, ne soit pas encore affranchi, tant qii’il est Bodlii- 
satva, de Taiguillon qui pousse a Taction. Devenu un 
Buddha, il sera elevd au dessus des preoccupations terres- 
tres; alors il ne prendra plus part a Taction, mais revhlera 
seulement sa pure lumibre, qu’il a puisee dans ses etats 
antdrieurs. 

Cette forme des Jatakas se rattache dtroitement a la signi- 
fication thdorique qu’on donnait k jiUaka. On comprcnd le 
mot comme s’il voulait dire : « naissance, recit d’une nais- 
sance antdrieure «. Or, jdtam peut, entre autres, signifier : 
« ce qui est nd », et, au besoin « naissance »; mais jdtaka 
ne peut avoir ce sens, Le mot signifie rdellement « tableau » 
quand il s’agit d’une reprdsentation figurde; autrement 
« historiette, pidcette, fable ». Comme /atowi signifie au fond 
une chose nee ou arrivde, et que la terminaison ka est 
ordinaire pour le diminutif, on peut admettre que jdtakam 
signifiait simplement « une historiette ». L’autre sens est 
ddifiant, eccldsiastique, et en tout cas forcd. 

Alin de donner une idee du caractere et en mdme temps 
de la forme particulidre de ces contes, nous reproduisons iei 
238 comme spdcimen la fable de la grue * Aprds une introduc- 
tion dans laquelle est relatde Toccasion qui amena le Maltre 
&. center cette fable dans un but d’instruction morale, vient le 
rdcit lui-mdme. 

« Dans une dpoque antdrieure, le Bodhisatva vivait dans 
une fordt, sous forme d’un dieu d’un arbre ; cet arbre dtait 

2. Mtaha (ed. Fansbdll), I, 22i. Nous avons pris la liberty de corriger 
tacitemeut quelques lecous fautives, 
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plac^ pi’6s d’un petit lac. Or, ilarrivaune fois qu'en plein 
(Std il n’y eut que fort peu d’eau dans le lac, qui ^tait petit; 
et cependant les poissons y etaient nombreux. II arriva 
qu’une grue eut I’idde de tromper les poissons et de les 
manger. Dans ce but, I’oiscau se rendit au bord de I’eau, 
ou il prit line attitude comme s’il etait plonge dans des 
reflexions profondes *. Les. poissons, voyant I’oiseau dans 
cette attitude, lui demandbrent ; « Maitre, pourquoi btes- 
« vous lb h reflechir si profonddment? » — « Je reflechis aveo 
« inquietude sur votre sort », fut la rdponse. — « Pourquoi, 
« maitre? » — « Parce que je pense en moi-mbme : que 
« feront done ces pauvres poissons, maintenant qu’il y a dans 
« cet etang si peu d’eau et que la chaleur de I’ete est si 
« forte? » — « Que devons-nous faire, maitre? » — « Si 
« vous voulez suivre mon conseil, je vous prendrai dans mon 
« bee. Tun aprbs I’autre, et je vous transporterai dans 
« un grand lac couvert de lotus de toute couleur. » — 
« Maitre, depuis Forigine de la creation, jamais oiseau de 
« votre espbee ne s’est montre preoccupb du bien-btre des 
« poissons. Vous voulez nous manger Fun apres Fautre. » — 
« Non, je ne vous mangerai pas, si vous avez confiance en 
« moi. Si vous ne croyez pas qu’un pareil lac existe, envoycz 
« done un des vdtres avec moi, afin qu’il puisse le voir. » 
— Les poissons eurent alors confiance en lui et lui don- 
nbrent b emporter un grand poisson, b moitib aveugle, parce 
que, pensaient-ils, il saurait aussi bien se tirer d’affaire dans 
Feau que par terre ^ L’oiseau prit celui-ci avec lui, le 
deposa dans Feau pour qu’il pfit reconnaitre tout le lac, et 

1. La grue ou la cigogne qui se tient debout sur une patte, comme si elle 
fitait plongde, Immobile, dans la meditation, est, chez les Indiens, i’image 

de Fascete hypocrite. 

2. Ceci semble un trait humoristique, signifiant que le poisson qui n’avait 
qu’iin ceil 6tait jug^ par les autres poissons plus clairvoyant qu’eux-memes. 
« Dans le royaume des aveugles, le borgne est roi » (proverbe liollandais) : 
les poissons etaient atteints de cecity mhrale. 
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le ramena ensuite chez les autres poissons. Le vieux poisson 
259 d<5peigiiit I’dtat du lac comme tr6s favorable, * de sorte que 
les autres, en entendant son rapport, dirent : « Bien, maltre! 
« prenez-nous avec vous. » L’oiseau prit d’abord le grand 
poisson a demi-aveugle, I’apporta prbs des bords du lac, 
mais se percha sur un arbre Crataeva, qui 6tait plac^ pres 
de I’eau, posa le poisson sur une branche, le perqa de son 
bee et le tua, sur quoi il mangea les parties charnues et 
laissa tomber les aretes au pied de I’arbre. Imniddiatement, 
il revint chez les poissons, et dit : « J’ai ddposd ce poisson 
« dans I’eau ; qu’un autre vienne maintenant, » De cette 
faQon rus^e, il prit les poissons les uns aprbs les autres et les 
mangea jusqu’a ce qu’il n’y en eut plus un seul. Il ne resta 
qu’une dcrevisse. Comme I’oiseau voulait manger aussi celle- 
ci, il dit : « J’ai transports tous ces poissons vers un grand 
« lac et je les y ai dSposSs; laissez-moi vous transporter 
« aussi. » — « Comment voulez-vous me tenir? » — « Je 
« vous tiendrai dans mon bee. » — « Alors vous me ferez 
« tomber; je ne pars pas avec vous. » — « N’ayez pas peur, 
« je vous retiendrai doucement, » — L’Serevisse dit en elie- 
mSme : « Ce n’est pas vrai du tout qu’il a transports les 
« poissons dans ce lac, mais il serait avantageux pour moi 
« qu’il m’y dSposat. S’il a de mauvaises intentions, je pourrai 
« toujours lui rompre le cou avec ma pince et I’achever 
« ainsi. » — Elle dit alors la grue : « Cher oiseau, il vous 
« sera impossible de me tenir dans votre bee sans me faire 
« du mal, mais je pourrai vous prendre doucement par le 
« cou. Si vous me permettez de m’accrocher avec ma pince ^ 
« votre cou, je veux aller avec vous. » — L’oiseau ne compre- 
nant pas que I’Screvisse voulait le duper, accepta cette propo- 
sition. L’Serevisse prit doucement le cou de I’oiseau avec sa 
pince comme avec des tenaillcs de fo'rgeron, et dit : « En 
« route maintenant! » L’oiseau I’amena d’abord h un en- 
droit d’oh il pouvait voir le lac et so dirigea ensuite vers 
I’arbre Crataeva. L’dcrevisse dit ; « Oncle, qu’est-ce que 
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« ceci? le lac est la et vous me menez ici? » — L’oiseau 
rdpondit ; « VoilS, une drdle de petite niece, qui aime bien 
« son oncle ! II me semble que tu veuilles me commander 
« parce que je t’ai placee au-dessus de moi, * et que tu me 260 
« prennes pour ton humble servitour. Regarde un peu, sous 
« I’arbre, ce tas d’arfetes. De m6me que j’ai mange tous ces 
« poissons, je te mangerai, toi. » L’dcrevisse reprit : « Ces 
« poissons ont ete mangds par toi par suite de ieur sottise, 

« mais je ne me laisserai pas traitor de mSme. Au contraire, 

« je te tuerai, toi, et si je dois mourir, nous mourrons tous 
« les deux. Prends garde, je te couperai la t6te et la jetterai 
« par terre. » En disant cela, I’ecrevisse pingafortementavec 
sa pince le cou de la grue, qui, les larmes aux yeux, et dans 
des transes mortelles, s’dcria : « Madame! je ne vous man- 
« gerai pas! Laissez-moi vivre! » L’dcrevisse dit : « G’est ce 
« que je ferai, si tu me ddposes dans I’eau! » L’oiseau re- 
tourna au bord de I’eau et ddposa I’dcrevisse dans la boue 
du rivage. Mais I’ecrevisse, avant de se jeter a I’eau, coupa 
avec sa pince le cou de la grue, comme on coupe une tige 
de lotus avec des ciseaux. En voyant cet evdnement extraor- 
dinaire, le dieu de Farbre cria si hautement : « bravo! » 
que le bois en retentit; puis il rdcita d’une voix douce ces 
deux vers : 

Le ruse ne verra pas toujours sa mechancet^ reussir, 

De meme que la grue rusee rencontrera tot ou tard une ecrevisse L 

Suit I’application de la fable ii I’incident qui amena le 
Maitre a faire son rdcit. Elle consiste on ceci, qu’une des 
personnes prdsentes est compar^e a — ou identifide avec — la 
grue, une autre Fdcrevisse, et le Maitre au dieu de Farbre ^ 

1. Le second vers est alt6rd, mais rintention de Fauteur est claire. 

2. Le morceau a pour titre Ba^a-jd^a/:a, c'est-a-dire : « Jdtaka de la Grue 
Ce titre n’aurait aucun sens si jdtaka signifiait « iiaissance » ou c< recit d'unc 
naissance anterieure », car, dans la naissance antiSrieure dont ii s’agit ici, le 
Bodhisatva n'etait pas la grue, mais le dieu de Farbre. 
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On voit que le Bodhisatva ne joue, dans ce rdcit, guere 
d’auti’e r6le que celui de spectateur ; dans la plupart des 
fables, cependant, il intervient d’une fagon plus active, sous 
forme animale ou humaine . 

261 Malgre tous les efforts qu’ont fails les moines bouddhiques * 
pour donner aux J^takas une teinte ddiliante, ils n’ont pas 
rdussi a obscurcir la sagesse trbs mondaine qui ressort de 
ces rdcits populaires. Le trait capital de la vraie fable est 
qu’elle ddcrit le triomphe remportd par les pelits, les faibles 
et les mal partagds de ce monde sur la force brutale et mal- 
faisante; la morale qui en decoule avant tout et surtout 
pent se r^sumer ainsi ; « quand on n’est pas fort, il faut 6tre 
rusd. » Nulle part la ruse et la tromperie ne sont glorifides 
d’une faqon aussi consdquente, on pent meme dire, aussi 
impudente, que dans le Roman de Renard, cette dpopde du 
Tiers-Etat, du Vaiqya de I’Europe occidentale ; mais la rbgle 
capitale de la sagesse mondaine est exprimde tout aussi 
clairement chez les Indiens, entre autres dans le Pancatantra. 
La m6me fable dont nous venons de donner la redaction 
bouddhique s’y ouvre par cet apliorisme : 

Nulle victoire remportee sur I’ennemi par les ai’mes 
Ne pent egaler une victoire remportee par Ja ruse. 

Le ruse, mtoe quand il est petit de taille, 

N’a pas besoin de craindre le fort. 

Et un peu plus loin * : « On doit accomplir par la ruse ce 
qui ne peut s’accomplir par la force », et ; 

Celui q^i a de I’intelligence a le poutoir; 

Comment I’imbecile serait-il puissant? 

Le lion de la forgt, gonlld d’orgueil, 

Fut vaincu par le petit lifevre. 

De mdme que, dans le Roman de Renard, les grands, les 
rois et les barons, sontbafouds, et que le clergd y est par ci et 

1 . Pancatantra (4dition Kosegarten), 1, 239. 
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par la ridiculis(5, de mfeme, dans les recueils de fables indiens, 
le lion, le roi des animaux, est reprdsente comme orgueilleux 
et b6te h, la fois Dans I’dpopde, composeo en vue des classes 
superieures, les acteurs sont des dieux et des demi-dieux, des 
rois et des chevaliers, des reines et des princesses ; les autres 
personnages sont secondaires *, de simples figurants, a moins 262 
qu’ils lie soient converts de moqueries et d’insultes, comme 
Thersite dans Vlliade ; dans les fables, an contraire, les per- 
sonnages principaux sont empruntes an monde animal, a un 
monde suppose aussi inferieur a I’humanitd ordinaire que le 
monde divin et heroique dtait superieur a celle-ci. II y a dans 
les fables un element satirique tellement developpd, qu'il est 
difficile d’attribuer a un pur hasard le contraste qu’elles fer- 
ment avec la podsie dlevde de I’epopde ; et quand on voit que 
le role que jouent quelques-uns, ou mdme la plupart des 
animaux, s’accorde peu avec leur nature reelle, on arrive a 
la conclusion que les figures animalcs, dans bien des cas, ne 
sont que des masques sous lesquels se cachent des lidros 
celestes et terrestres, des dtoiles et des rois; que les fables, 
par consequent, sont sorties, comme les dpopdes, de la my- 
Ihologie. En un mot, les fables, les Jatakas, sont I’epopde 
des bourgeois et des paysans. L’epopdc et la fable ont toutes 
les deux le mdme but : enseigner comment il faut se con- 
duire dans la lutte pour I’existence. 

Nous ne pousserons pas plus loin le parallfele, car ce qui 
prdcdde suffira pour montrer que les fables, produits de I’ex- 
pdrience et de la sagosse pratique des gdndrations qui se suc- 
cddent, peuvent dtre' considdrdes comme des produits du 
temps ; qu’elles peuvent 6tre attribudes &. bon droit a I’astre 
qui sert k mesurer le temps, ti I’illustre Seigneur et Dieu 
solaire. Cos fables n’ont pas dtd imagindes par tel ou tel pcr- 
sonnage de I’antiquitd, de tndme que La Fontaine, par 

2. Cependant le lion’ eat d^peint ailletirs comme tin modele de courage et 
de gen^rosite. C’6tait la la fa^On de voir des chevaliers ; ie people ie conside- 
rail aiitrement. 
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cxcmple, parmi les modernes, n’a pas invente les siennes. 
Puisqu’on a repr^sentd Vishnu comme auteur du Mahd- 
bhdrata, on pourrait s’attendre a le voir represents ega^s- 
ment comme premier rSvelateur des fables, ainsi que le 
Buddha Test des Jatakas. Et, en effet, le Pancatantra et ie 
Hitopadeca sent donnds comme oeuvres de Yishnugarman. 
C’est la certainement un nom de brahmane trbs habi- 
tuel; mais, laissant de cote le fait qu’il n’est mentionne 
nulle part ailleurs comme auteur de ces livres, les anciens 
Indiens ne peuvent avoir ignore que plusieurs de ces fables 
se trouvent dSja dans le Mahd-bhdmia, et ne sauraient, par 
263 consequent, avDir StS inventSes par Yishnugarman *, a 
moins queYishnugarmanne soitidentique a Yishnu. D’aprbs 
nous, c’est reellemont le cas. La terminaison gafman ne sert 
qu’a masquer le fait que c’est Vishnu qui figure ici comme 
conteur de fables, sous la figure d’un brahmane, tandis qu’il 
accomplit ailleurs des exploits heroiques sous la forme de 
JS[ar4yana, d’Hercule. L’hypothese souvent exprimSe (en 
premier lieu par Benfey) d'aprbs laquelle le Pancatantra 
serait originairement un livre bouddhique, no pent Stre 
admise, selon nous, qu’avec quelque reserve; d’abord, parce 
que nous reconnaissons dans les JStakas la vraie rSdaction 
bouddhique; et en outre, parce que, a notre conviction, un 
grand nombre de ces fables remontent h une dpoque ou 
I’ordre monastique bouddhique dtait encore dans les limbes. 
Mais si I’hypothbse mentionnde dtait absolument juste, elle 
ne ferait que confirmer I’identification de Vishnu et de Yish- 
pugarman; car, d’aprbs les Indiens, Yishnu et Buddha sont 
le m^me Stre *. 

d, 11 ne servirait a rien de dire qu*unc autre collection bouddhique pent 
avoir exists en dehors des Jatakas; sur les sculptures de Bharhut on ne trouve 
pas moins deSl tableaux, dont 18 ont une legende contenant le mot jdtaka, 
11 est possible que les fables indiennes aient 6td traduites tardivement d un 
ou de plusieurs dialectes en Sanscrit, mais ceia n’a rien a faire avec Forigine 
bouddhique. 
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Afm de determiner la place qu’occupc Ic Buddha dans la 
croyance de I’Eglise, nous devons connaitre les proprietes 
qu’on lui attribue. Comme la conception de Buddha n’est pas 
reside identiquement la mdme, il serait ddsirable, ou mfeme 
ndcessaire, d’en esquisser revolution, mais le temps pour un 
travail pareil n’est pas encore venu. 

De tout ce qui nous est dit du Buddha, les savants euro- 
pdens tirent S, peu prfes unanimement la conclusion qu’il est 
toujours represente comme un homme En effet, il est inde- 
niable * que le dogme ecclesiastique le represente comme un 
homme, mais les fails que I’Eglise elle-meme reconnait 
comme authentiques sont absolument en contradiction avec 
ce caracldre humain. Tons les dieux sont representes plus ou 
moins comme des hommes ; il n’est mSme pas rare de voir 
mentionner des dieux morts, comme Balder et Adonis. L’his- 
toire de toute mythologie nous apprend que les dieux sont 
de plus en plus assimilds aux hommes, jusqu’a ce qu’il vienne 
5. la fin un Evhemere, qui declare qu'ils etaicnt simplement 
des hommes du vieux temps- Mais le fait que les Evheme- 
ristes regardent Jupiter comme un ancien roi, ou que Snorre 

2. Par exemple, Kceppen, Die Religion der Buddha^ p. 431. « Der Buddha isfc, 
wie wir schon wissen, immer ein Mensch, keia Gott, und zwar eia Mann, 
keine Frau. Die Thatsache der Menschlichkeit Cakyamunis steht so fest, dass 
selhst die spaBteste Legende und Scholastik es nicht gewagt hat, ihn. zum Gott 
zu stempeln. » 
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Sturleson soutient que Odhin et les Ases sont des chefs d’ori- 
gine dtrangfere, ce fait ne prouve pas que Jupiter et Odhin 
ont dtd rdellement des hommes. Nous croyons pouvoir con- 
clure de quelqaes phrases des inscriptions d’Agoka * que 
rinde aussi a eu ses Evhemdristes. Une fois il dit : « Ceux 
qui, de ce temps ^taient des dieux vdritables dans le Jam- 
budvipa (I’lnde), sont devenus fictifs ® ». Ailleurs, il declare : 
« Et les dieux rdellement existants pendant cette periode 
dans le Jambudvipa 4taient des hommes transform^s par 
erreur en dieux (ou : consid^rds par erreur comme des 
dieux) », 

Nous voyons done qu’Aqoka declare, de son plein pouvoir, 
que les dieux sont des hommes. Pourquoi la Congregation, 
dans la pldnitude de sa sagesse, n’aurait-elle pu faire la 
mdme chose? Elle avait pour cela la compdtence neces- 
saire, de mSme que ceux qui sont en dehors de I’Eglise ont 
le droit de ne pas se soucier de son ddcret. Mdme si nous 
admettons que la dogmatiquebouddhique considdre le revd- 
lateur du Dharma comme un homme, nous ne disons pas 
pour cela qu’elle ne lui accorde que cette qualitd, car nous 
distinguons les hommes et personnilications. Que le Buddha 
ne resserable pas plus un homme que le premier dieu venu, 
cela ressort de toute la Idgende et des titres qu’on lui decerne, 
268 comme * « dieu souverain des dieux * » et d’autres sembla- 
bles. Au surplus, nous citerons encore un morceau emprunte 
a un ouvrage des Bouddhistes mdridionaux ^ 

« A une certaine occasion, Gautama-buddha, rdvelant 

1. CellGs de lllipndth et de Sahasaram. 

2. II n’est pas clair ce que veut dire <* ce temps » tout le regne, ou bien la 
demiere anneej depuis que le roi 6tait devenu membre du Sangha. 

3. C’est rexplicat'ion la plus probable, propos^e par Biibler, du mot inasd 
dans letexte* 11 ne serait cependant pas impossible qu’il r<5pondit a un Sans- 
crit mdrshdh;^\om il faudrait traduire « ont dte tfansform^s en hommes » 
(ou : seigneurs). 

1. Par exemple, Mahdvamsa^ J^ Vt, {devdtideva) etsouvent ailleurs ^ 

2. Hardy, M. 9. ; 
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FArunavatl-sutta, dit que quand Abhibhu, un religieux du 
temps du Buddha Qikhin (c’est-a-dire « feu, comete »), pr6- 
chait, les rayons qui sortaient de son corps, dispersaient 
robscuritd de mille spheres. Ananda demanda combien de 
spheres sont illuminees par les rayons d’un Buddha supreme, 
quand il proclame leDharma.— « Comment peux-tu demander 
cela, Ananda? Les perfections des Buddhas sont illimitees. 

Nul, en dehors du Buddha, ne peut embrasser d’un regard 
I’ensemble des spheres. Elies sont sans fin, infinies, mais 
quand le (ou : un) Buddha s’est placd quelque part pour pro- 
clamer leDharma, il voit toutesles spheres aussi clairement 
comme si elles dtaient tout prfes de lui, et il peut prScher de 
telle fa^on, que les 6tres, dans chacune des spheres le peuvent 
comprendre et recevoir I’instruction. » Ananda reprit : 

« Toutes les spheres ne sont pas semblables. Au moment oh 
le soleil se l5ve dans Tune, il se couche dans I’autre ; dans 
I’une, il est midi tandis que dans I’autre il est minuit. Com- 
ment est-il possible alors que le (ou : un) Buddha, quand il 
prfiche, soit compris partout? » — La rdponse du Maitre fut: 

« Quand le Buddha commence & prononcer un discours, le 
soleil qui dtait sur le point de se coucher, semble se lever, 
sous I’influence de son pouvoir; le soleil, qui dtait sur le 
point de se lever, semble se coucher, et dans les spheres oh il 
est minuit, il semble qu’il soit midi. Les habitants des diverses 
s phferes s’dcrient alors : « Il y a un moment, le soleil se cou- 
« chait, mais main tenant il se Ibve; tantdt ilfaisait minuit, 

« mais maintenant il fait jour. » Ils demandent alors ; « Com- 
« ment cela s’est-il fait? Par un voyant, ou un ddmon, ou 
a un Dieu? » Et pendant qu’ils s’dtonnent, se montre la 
splendeur du Buddha dans I’espace, chassant robscurit6 de 
toutes les spheres et bien que les spheres soient en nombre 
infini, elles regoivent, k ce moment, la m6me quantite de 
lumibre ; et tout cela peut se faire par un seul rayon sorti 
du corps sacrd, * rayon pas plus grand qu’un grain de 266 
sdsame. Si un voyant faisait une lampe aussi grande qu’une 
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sphere, y versait autant d’huile qu’il y a de I’eau dans les 
quatre mers, et y mettait uhe mhche aussi grande que le 
Meru la flamme d’une telle lampe n’irait pas plus loin 
que la sphhre la plus rapproch^e ; mais un seul rayon sor- 
tant du corps du Buddha illumine toiites les spheres qui 
existent. » 

II est difiGcile de meconnaltre qu’on decrit ici, d’une facon 
un peu confuse mais reconnaissable, la grande puissance 
lumineuse du soleil et qu’on la compare a la force lumineuse 
inferieure d’une (Stoile. On ne voit pas Men ce qu’il y a d’hu- 
main dans une telle conception. On peut, si I’on veut, arri- 
ver k la conclusion que le fondateur de I’Ordre etait un 
homme auquel on a attribu^ des facultds surhumaines, 
surtout celles du dieu solaire, mais on irait ti'op loin, en 
soutenant qu’il ne possfede que des qualiMs humaines. Nous 
verrons maintenant jusqu’h quel point les attributs qu’on lui 
donne le d(Ssignent comDae 6lant un homme, un dieu, ou ni 
I’un ni I’autre. 


1. — GaractiIires extErielrs. 

Bien que Gautama se soit montre dans la periode histo- 
rique actuelle, ou les hommes ont leur stature normale, on 
lui donne une taille de 12 ou m6me do 18 coudees. Au fond, 
il 6lait encore beaucoup plus grand, comme nous I’apprend 
le r(5cit que void. A une certaine occasion, Rtihu, le demon 
des eclipses, qui lui-mSrae avait une hauteur de 4,800 lieues, 
dit aux Titans qu’il n’6lait nullement curieux d’aller voir le 
Buddha, qui n’avait qu’une hauteur de 12 coudees. Lorsquc 
les dieux lui affirmbrent que mbme si Ton plagait cent ou 
thille Titans les uns sur les dpaules des auti'es, ils n’attein- 
draient pas b la taille du Buddha, la curiosity de R&hu fut 

1. fj'blymfjedelamytholegie indienne. ■ 
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eveillf^e et il ddsira savoir lequel d’eux deux etait le .plus 
grand. Des que Gautama eut devine ce que voulait R^hu, 

* il ordonna a Ananda d’etendre im manteau. II s’dtendit 26 
dessus, la tfele vers le nord et le visage vers le levant, comme 
un lion au repos. Pendant que Rihu le contemplait avec 
dtonnement, le Sage lui demanda ce qu’il regardait avec tanl 
d’attention. R&hu r^pondit qu’il faisait son possible pour 
ddcouvrir le bout des pieds (c’est-&,-dire des rayons) du Bud- 
dha, mais qu’il n’dtait pas capable d’y atteindre. — « Non », 
s’dcria le Mattre, « vous ne seriez pas capable d’y atteindre, 
mfime si vous laissiez aller vos regards jusqu’au ciel supreme 
de BrahmEi ». La consequence fut que Rfthu declara qu’il 
croyait au Buddha, sur quoi le Mattre lui prScha le Dharma. 

— Inutile de faire remarquer que, dans ce I'ecit, Tedipse 
n’est pas reprdsentee d’une fa^on moins humaine que 
Gautama. 

Il est difficile de ddcrire la taille du Buddha. En effet, il 
peut se mouvoir dans un espace pas plus grand qu’un grain 
de moutarde, et, cependant il mit une fois son pied par 
terre, puis sur le mont Yugandhara, enfin sur le sommet du 
Mei’u, et monta ainsi, en trois pas jusqu’au ciel d’Indra. 
Ndanmoins la figure de Gautama resta toujours la mSme : 
il ne devint pas plus grand, nj les montagnes plus petites 

Particulierement importants pour le signalement du Bud- 
dha sont les trente-deux signes distinctifs el les quatre-vingts 
marques secondaires, qui sont dgalement propres aux Cakra- 
vartins (maitres du monde, tourneurs de la roue). Le nombre 
des premiers, nommds ordinairement mahdpimisha-laksh- 
anas, c’est-a-dire signes distinctifs d’un Grand Homme (et 
d’un Grand Esprit) a dtd sans doute emprunld aux trente-deux 
regions de la rose des vents, mais ne semble pas avoir de 
signification plus profonde, que d’indiquer un systbme com- 

1. On decouvre facilement, dans ce une modification des trois pas de 
Vishnu. 

2. Hardy, M. of B., 364. 
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plet de signes distinctifs, sigaes, qui, bien qiie evidemmenl 
applicables en premibre ligne au Dieu du Jour, coasid^rd en 
mfiine temps comme Souverain du Ciel, sont devenus par le 
temps des signes de beautd, moitie symboliques, moitid rdels, 
268 Apollon est le moddle de la beautd virile *; il en est de mdmc 
du Buddha-Cakravartin, de I’dtre celeste considdrd k la fois 
comme Roi et comme Sage, M6me aprbs la division ideale 
de cet dtre unique en deux figures, les signes symboliques 
sont restds la propridtd commune du Buddha et du Cakra- 
vartin 

Les trente-deux signes sont indiquds, dans les sources 
mdridionales et septentrionales, sans grandes differences, de 
sorte qu’ils doivent faire partie de la partie la plus ancienne 
du dogme ; nous suivrons, comme Burnouf, pour le classe- 
ment des signes, I’ordre de la liste du Lalitavistara. 

1. La tdte a une couronne, sorte tiare ou petit turban dlevd, 
ushnisha. Sur les statues, I’usnisha est reprdsentd souvent 
comme une excroissance au sommet du cr&ne ^ ; 2, les che- 
veux de la t^te sont tres noirs (d’un noir bleuMre) comme de 
I’onguent pour les yeux ou la queue d’un paon ; bouclds, 
toumds vers la droite; 3. le front est ^gal et vaste ® ; 4. entre 
les sourcils, il y a une x\rnA (flocon de laine, pelote), ayant 
une apparence de neige ou d’argent; ou, comme d’autres 
disent : entre les sourcils, il y a une blanche, douce, 
pareille a un duvet * ; 8. il a les cils d’un taureau “ ; 6. les yeux 

1. La description la plus complete des signes distinctifs^ d’apres les sources 
m^ridionales et septentrionales, a 6tS donnee par Burnouf, Lotus, 533-622, la 
meilleure explication par Senart, Legende du Buddha, 149. Gomparez aussi 
Hardy, M. ofB., 368. 

2. Chez les Siamois, le Buddha a sur la t^te un sirorot ou couronne de 
gloire; c’est en imitation de celle-ci que lesrois de la terre portent une cou- 

' ronne, comme signede la dignite royale; Alabaster, the Wheel of the Laxo, 115. 

3. Ce signe n’est plac6 ici que dans le Lalitav, ; dans les autres sources 
c’est un signe secondaire. Elies le reinplacent par ce signe : « une couleur 
d’or >). 

4. D'apres Fexplication de M. Senart, la pelote signifie T^clair blanchdtre, 
ilest probable, en effet, que quelques-uns y auront attache cette id^e, Mais 
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sont tr6s noirs ; 7. il a quarante dents pareilles ; 8. elles so nt 
etroitement serrdes ; 9. elles sont blanches; 10. il a une voix 
de stentor, qui est en mfime temps douce comme celle d’un 
koldla’^', 11. le gosier ’ est prodminent; *12. ilaunelangue 269 
grande et longue (ou : mince) ‘ ; 13. une m§.choire de lion ; 

14. des epaules complfetement rondes ; 15. sept parties du 
corps sont (convenablement) hautes ; 16. ce qui est entre 
les dpaules est bien rempli; 17. il a une couleur d’or fln; 

18. quand il est debout, ses bras arrivent jusqu’aux genoux, 
sans qu'il ait a se courber ; 19. la partie ant(5rieure du corps 
est comme celle d’un lion ; 20. il est rond comme un arbre 
banian ; 21. de chaque pore ne sort qu’un seul poll ; 

22. les poils du corps sont recourbds vers la droite en 
haut ; 23. les parties secretes sont cachees par nature; 24. les 
cuisses sont bien rondes; 25. les jambes sont comme celles 
d’une biche ; 26. les doigts des mains et des pieds sont longs ; 

27. les talons sont ddveloppes; 28. le cou-de-pied est dlevd; 

29. les mains etles pieds sont doux et ddlicats; 30. ils ont une 
membrane rdticulaire (proprement ; un ouvrage rdticulaire) ; 

31. les plantes ont deux roues brillantes, lumineuses, dcla- 
tantes, IdgSres, chacune avec mille rais, une jante et un 
moyeu; 32. les pieds sont fixes. 

Parmi les quatre-vingts marques secondaires, il y en a 
plusieurs qui ne sont que de petites modifications des signes 

sur les statues, on voit simplement un petit cercle; et comme on dit que Bud“ 
dha lance de cette pelote les rayons qui 6clairent Tunivers, elle peut avoir 
d’apres une auti’e explication, Toeil qui voit tout, !e Soieil. L’dpith^te « ayant 
une apparence de neige ou d’argent » est aussi employee dans le Lalitav. a 
propos de I'^l^phant blanc, dont le Buddha prit la forme pour descendre 
dans le sein de sa mere. 

5. Le mot pour « taureau, bceuf, vache », signifie aussi : « rayon », et 
« nuage. » 

6. Le coucou indicn, qui joue dans la po^sie le r61e de notre rossignol. 

1. La traduction n’est pas certaine. 

1. Bans le Loins de la Bonne Loi, 234, nous iisons comment, a une certaine 
occasion, cette langue, sortant de la bouche du Tathagata, s’eieva jusqu'au 
ciel de Brahma. 
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principaux que nous venous d’enum^rer. En general, elles 
ne se distingucnt pas des marques corporelles ou signes de 
beautd, considdrds comme 6tant d’heureux augure, tels qu’on 
' les trouve dans la divination, Parmi ces signes on compte 
4galement plusieurs figures sacrees d’une antiquitd recul^e, 
comme le Svastika (croix, marteau de Thor), lo Qrivatsa 
(figure octogone), le Nandy^varta (sorte de labyrinlhe), et le 
Yardham^na. 

En dehors des trente-deux signes principaux et des qua- 
tre-vingts marques secondaires, on indique encore deux cent 
seize marques de bon augure, cent huit a chaque pied ^ Dans 
cette iiste, on retrouve les figures sacrdes; les plus remar- 
quables parmi les autres marques sont : la roue solaire, le 
parasol blanc, diffdrentes sortes de lys d’eau, le mont Meru, 
les continents et les lies, toutes sortes d’animaux, II n’est 
pas difficile de deviner que ces marques signifient le monde 
et tout ce que produit le temps, de m§me que le bouclier 
d’Achille, le hdros solaire, reprdsente la terre et le cercle de 
la vie humaine. 

270 * C’est un fait bien connu que, dans difffirents pays boud- 

dhiques, on trouve des empreintes sacrees du pied du Ta- 
thtigata. La plus cffibbre est probablement celle sur le Pic 
d’Adam, a Ceylan, dont les voyageurs arabes parlent ddja 
au IX' sibcle et des auteurs europ^ens plus tard * . Les MahO.- 
var&sa raconte, en effet, que le Tathagata, lors d’une de ses 
visites h Ceylan ^ a laissd I’empreinte d’un de ses pieds sur 

2. Hardy, H. of B. 367 ; Burnouf, Utus, 622. 

1. Parmi les auteurs eoropdens nous mentionnons seulement Valentijn, 
Oud en Nieuw Oost-Indie, V, Besckrijving von Coromandel, 2' partie, pp. 36 
et 375. 

2. On a mis en doute, ou plutdt nid complotement, la vdracitd des r^cits 
singhalais. On a supposd que ces sortes de rdcits auraient inventcs par 
les Singhalais par vanitd nationale. Bien 4 tort. Les Bouddhistes du Nord 
savent, eux aussi, que le TathSgata a 4t6 trois fois a Ceylan, et nous savons 
que cette He est visitfie rdguliferement chaque ann4e par le Buddha de I’annee 
courante. Ceylan disigne le Lapki cdleste, oil demeurait Rdvana. 
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le sommet du Sumano. Au Siam et au Laos ces traces sacrees 
sont assez nombreuses. La raison qui a pu determiner le 
choix de tel on tel emplacement pour la trace du Buddha 
reste inconniie, mais il est clair que celui qui a tailld ou fait 
tailler ce signe sacrd dans le roc, savait trbs bien que cette 
marque dtait un symbole du soleil. Comme ces signes ont 
ete gravds a ces endroits longtemps aprbs la fondation de 
rOrdre, il s’ensuit qu’il y a eu des initids qui ne partageaient 
pas les iddes dvhemdristes du roi A^oka. Ces initids ont pu 
cesser de croire que le Buddha dtait un dieu, mais en tout 
cas, n’admettaient pas qu’il fut un homme. Il dtait pour eux 
un nom, une abstraction, comme les Muses le sont pour nos 
podtes. 

2. ' — CARACTfeHES SPIRITUELS. 

Les caracteres par lesquels le Buddha se distingue, au 
point de vue spirituel, de tons les autres dtres, ont dtd divisds 
systdraatiquement en trois classes, dont chacune comprcnd 
un nombre ddtermind de propridtds. L’dnumdration et la 
classification de ces propridtds sont, a quelques exceptions 
insignifiantes prds, communes aux deux divisions de TjEIglise, 
et appartiennont, par consdquent, h leur ancien hdritage 
comraun. On y reconnait une description de la puissance et 
de la sagesse surhumaines * du Sage Suprdme, propridtds 27i 
que, d’aprfes la croyance ou la prdtention des yogim indiens, 
le philosophe se peut procurer par le yoga. La place que ces 
propridtds surhumaines occupentdans le systdmebouddhique, 
differe peu ou point de celle qu’on leur donne dans le mysti- 
cisme du yoga. Les deux systdmes se ddcdlent comme des 
modifications d’une conception physico-mythologique beau- 
coup plus ancienne, d’aprds lesquelles i’ensemble des classes 
de caractdres distinctifs du huddha ou du yogin constituait 
une ddfinition de la sagesse parfaite, de la toute-puissance 
et de la fixitd indbranlafale de la lumidre suprdme, vdnerde 
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comme divinittS du soleil, du ciel et du temps, et philoso- 
phiquement comm e la Raison. 

Voici cette classification : L Les Dix Forces {daca bald) ; 
1. la science de ce qui convient ou ne convient pas; 2. des 
consequences (ndcessaires) des actes; 3. de la voie qui mfene 
a chaqucbut; 4. des elements * ; S. de la difference de carac- 
t6re chez les Stres; 6. de la force relative des facultes (cor- 
porelles et spirituelles); 7. de tons les degres d’extase et de 
meditation interieure et de leur influence en tant qu’ils 
eloignent le peche et amenent un « reveil »; 8. des endroits 
ou il a jadis demeure ; 9. de la descente dans le sein mater- 
nel et de la naissance; 10. dela suppression des virus (ou 
souillures) 

D’apres ce groupe de dix forces, un TatMgata est dit 
« Celui qui a Dix Forces » li moins que le con- 

traire n’ait ete le cas, et que les Dix Forces ne derivent d’une 
ancienne epithete Daqabala, donnee au Yogin ^ ou Guru 
supreme. « Guru » peut avoir le sens de « maitre ou de « per- 
sonne venerable » en general. Si Ton compare la liste des 
272 forces donnee plus baut * avec celles qui, dans la note, sont 
attribudes b Qiva comme Guru suprSme, on voit immediate- 
ment que les deux listes contiennent des perfections intel- 
lectuelles et morales, mais que dans la liste bouddbique on a 
evite de mentionner tout ce qui pourrait rappeler le caractbre 

1 . Ceci a Tair tres vague, mais plus c’est vague, mieux cela vaut. Le dogme 
bouddbique ne recherche rien tant que I'^quivoque, sous un faux air de pi'i*- 
cisioii* Plus les mots admettent de sens divers, plus est grand le nombre de 
personnes qui peuvent adopter la formule, car elles peuvent la comprendre 
comme elles veulent. G’est ainsi que i’entrde de r%lise est rendue facile, et 
que rOrdre montre la largeur et la libdralit^ de son esprit. 

% On trouve une dissertation sur les Dix Forces dans Burnouf, Lolus^ 781 ; 
comparer Hardy, M. ofB. 380. 

3, k Qiva, repr6sent6 comme Guru supreme, on attribue egalement dix pro- 
pri^t^s indestructibles [avyayatd) : connaissance, absence de passion, magni- 
ficence, puretd, v^racit^, patience, Constance, force cr^atrice, illumination 
spontan^e, domination suprtoe. Cest ce que dit Vacaspati-Mi^ra dans ses 
notes sur le YogasMra, I, 25. 



LE BUDDHA 


283 


de crdateur originairement attribud au TathAgata. Cependant 
les traces de la conception antique n’ont pas ete completement 
effacees ; ainsi le n“ 8 de la liste est une paraphrase du fait 
que le Luminaire supreme revient fidelement et invariable- 
ment, quand son moment est venu, au m6me endroit on il 
a paru auparavant, comme s’il se rappelait les stations du 
chemin qu’il a parcouru depuis tant de siecles. 

II. Les dix-huitFacultes d’Inddpendance (4venika-dharma), 
dites aussi Buddha-dharmas, ou facultds d’un Buddha, 
ferment la seconde serie des signes spirituels d’un Tathd- 
gata. Ce sent : i. Connaissance illimitde du passd; 2. de 
I’avenir; 3. du prdsent. De Ih ddcoulent naturellement : 4. 
parfaite mesure en actions; S. en paroles; 6. en pensees; 
en outre; 7. la force infatigable de la volonte du Seigneur; 

8. de sa predication de la Loi; 9. de son dnergie; tO. de sa 
meditation attentive; H. de sa sagesse; 12. de son emanci- 
pation. Par suite de ces douze facultds, il est exempt de : 

13. Idgeretd; 14. humeur tapageuse ; 15. obscuritd; 16. sen- 
sibilitd; 17. distraction; 18. irrdflexion ‘. 

Toutes ces facultds appartiennent, un degrd plus ou 
moins dlevd, h tout sage d’un noble caractdre, mais, dans 
leur plenitude, on ne saurail les attribuer qu’au parfait Tathd- 
gata, le Trds Sage et le Trfes Bon. 

III. Les quatre preuves de Clartd ou de Certitude (vaigd- 
radya) Celles-ci consistent en ceci, qu’il s’est dlevd jus- 
qu’aux theses (et certitudes) suivantes : 1° hla these que le 
Tathagata a pdndtrd tous les dharmas (propridtds des choses 
et devoirs), sans exception, et h la certitude qu’il avail que 
cette these * ne pouvait dtre supprimde, ni par les dieux, ni 273 

1, L’explicatiott des six derniers termes dans im commentaire^ citd par 
Burnouf, Lotus^ 649, est contraire ,k celle donate par le dictionnaire indigene 
qui a le plus d^autorit^, « Abhidhdnappadlpika 

2. Vai^dradija est absence de toutdoute et d’obscuritS (dans Tesprit), et de 
toute hesitation (de Fame), le mot signifie done aussi bien la clartd et la cer- 
titude de Fintelligence, que la confiance en soi-mtoe, Fintrepidit^. 
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par les hommes ; 2“ a la thSse que tout ce qui est un obstacle 
5, rimpeccabiliM est aussi un obstacle au Nirvana et a la 
certitude qu'il avail que cette th5se ne pouvait 6tre andantie 
ni par les dieux, ni par les hommes; 3° a la thfese qu’il 
atteindi’ait le Nirvana en suivant le chemin qui mfene ti la 
delivrance (c’est-a-dire le coucher du soleil), et a la certi- 
tude qu’il avail que cette thfese ne pouvait 6tre attaquee ni 
par les dieux, ni par les hommes ; 4° a la thjsse qu’il sail 
comment aneantir toutes les souillures, et Ji la certitude 
qu’il avail que cette these ne pouvait 6tre mise Si neant ni par 
les dieux, ni paries hommes 

Le Tathdgata nous est repr^sent^ ici comme un disputeur, 
qui pose quatre theses, et met tranquillement I’univers au 
d^fi de les rdfuter. Nous retrouvons la ra6me conception dans 
un dcrit de I’Eglise mdridionale ou le Buddha lui-mgme dit : 
« Je ne vois aucune raison, moines, pourquoi un ascfete ou 
brahmane, un dieu ou demon ou brahma quelconque dans 
ce monde aurait le droit de me dire q,ue je prdtends Stre 
devenu un parfait sage sans avoir pdndtrd jusqu’h. la 
connaissance parfaite du dharma. Et c’est pour cela, moines, 
que je vis tranquille, sans crainte, sur de moi. » La seconde 
th^se est qu’il s’est ddlivrd de toute souillure ; la troisieme, 
qu’il a indiqud certainement les obstacles ; la qualrihme, 
qu’il a prSchd le Dharma, qui conduit a la parfaite d^li- 
vrance de la mis^re. 

Malgrd les formes scolastiques dont on a rev^tu le dogme 
de la quadruple certitude, on voit sans peine que c’est cette 
certitude qui ddsigne leTathigata comme sauveur du monde, 

1. Nous avons suivi Lalitav., 591. Plus briSvement dans Hardy, Eastern 
Monachism., 291 : « 11 a atteint la dignitd de Buddha supreme ; 11 a vaincu 
oompUtenaent tons les mauvais dSsirs; il a fait connaltre tous les obstacles 
qui s’opposent a Farrivde au Nirv4na ; il sait tout ce qui est bien. » — L'ex- 
pression traduite plus haut par«s’61ever jusqu'i la thfisei) signifle aussi : 

« aborder la tdche » et « risquer I’affirmation ». 

2. Dhammappadipikd, dans Bumouf, Lotus, 403. 
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comme celui qui s’est d^lib^r^ment vou6 k la grande oeuvre 
de delivrance. Le fait qu’il accepte cette tk'che surhumaine 
est la preuve irrefutable de la charite universelle du Bodhi- 
satva, couronne les efibrts qu’il a fails pendant des existences 
sans nonibre pour montrer son amour pour les hommes et 
les dieux. *Dbs que le Bodhisatva est devenu un Buddha par- 274 
fait, la charite disparail, au moins en actions. II eti est autre- 
ment chez Vishnu : on pouvait continuer k attribuer a ce 
dernier I’amour et la charitd k I’egard des creatures; chez 
lui, en effet, on n’a jamais sdpare arlificiellement le caraclfere 
de Buddha de celui de Bodhisatva. 

Bien qu’un parlait sage soit dlevd au-dessus d’affections 
telles que i’amour et la charitd, il n’est pas dtonnant que les 
Bouddhistes parlent souventdeleur Seigneur comme s’il dtait 
encore accessible k ces sentiments *. Involontairement, ils 
ont iaisse les traits du caractkre d’un Bodhisatva se confondre 
avec ceuxd’un Buddha. Chez les Bouddhistes du INord, chez 
lesquels la charitd du Seigneur ressort le plus, il est pro- 
bable que d’autres influences sont intervenues, celles de 
I’Hindouisme. Chez eux, on trouve meme une dcole thdiste, 
qui, quelque contraire que soitsa doctrine aux principes fon- 
damentaux de I’Eglise, a comptd et compte encore de nom- 
breux adherents. Cette dcole, dont les partisans sont dits 
Aiqvarikas parce qu’ils reconnaissent un fitre Supreme 
{i(va)'a) ou Adibuddha, c’est-k-dire Buddha primitif, a bien 
des trails en commun avec les sectes hindoues des Vaishna- 
vas et Qaivas, et fleurit surtout au Nepkl. A la confession de 
foi d’un Nepkiais nous empruntons ce qui suit “ : 

« Buddha signifie en Sanscrit « le Sage » et aussi « ce qu’oii 
connait par la sagesse >». C’est un des noms que nous 

1. M4me dans un ecrit a philosophique comme les Milinda Panhd 

(edit. Trenckner), 108. 

2. Hodgson, Essays on the languages^ litteraiure and religion of Nepdl and 
met, 76. 

Z. Hodgson, Essays, 
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atlribuons u Dieu, que nous nomxnons aussi Adi-buddha, 
parce qu’il oxistait avanttoute chose, n’a pas dtd cred, mais 
est le createur ; c’est cgalement par lui que furent crees les 
cinq Dhyani-Buddhas, qui sont dans les cieiix. ^akya et les 
six autres Buddhas humains sont nes sur la terre ou huniains. 
Ceux-ci, en adorant le Buddha (supreme), arrivhrent a la 
plus haute perfection et atteignirent le Nirvana, c’est-a-dire 
qu’ils furent dissous en Adi-buddha. C’est pourquoi nous 
les nommons tons Buddhas. » 

275 * Le Neptllais ddelare en outre : « Les noms d’Adi-Buddha 

sont innombrables : Sarvajna (Omniscient), Sugata, Buddha, 
Dharmardja (Souverain de I’Ordre, de la Loi), Bhagavat, 
etc. » 

La distinction enti'e le Buddha divin, dternel, et le Bud- 
dha humain, temporal re, telle qu’elle existe dans la croyance 
populaire, s’evanouit quand on la considere philosophique- 
ment. Qu’on comprenne Adi-buddha, ainsi que le font cer- 
taines dcoles, comme la Nature, ou plutdt le rdsumd des 
dternelles forces naturelles *, ou comme la pure Raison, 
considdree comme distincte de la matiferc morte, dans les deux 
cas les Buddhas terrestres ne sont que des manifestations ou 
des forces phdnomdnales de cette substance elernelle, et 
comme les noms qu’on donne h cet dtre sont pai’faitement 
explicablcs comme attributs d’un dire absolu, mais ridicules 
comme prddicats d’un homme, il serai t absurd e de pretendre 
que ces attributs absolus ont dte transportes d’un certain 
Cakyamuni sur la substance absolue 

A ce propos, nous devons citer une autre declaration du 
mdme Nepdlais au sujet des Lamas du Tibet Voici ce qu’il 

1. Sous une forme concrete, mythologique, il est le soleil ou la lumlere 
creatrice. 

2. Le surnom le plus frappant est SvayambM, celui qui est no de lui-mtoe. 
C’est une epithete bien connue et ires bieu choisie de Brahina^ la lumiere 
creatrice, la Raison ou Adi-buddhus 

S. Hodgson, Essays^ 4S. 
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dit : « Les Lamas sont d’accord avec nous en ce qui concerne 
les honneurs rendus aux sept Buddhas, mais ils vont plus 
loin et ils soutiennent qu’ils (les Lamas) sont eux-memes des 
Avatdras. » Les raisons sur lesquelles s’appuie Topinion des 
Lamas ne sont pas dites, mais elles sont faciles a deviner. II 
est probable qu’ils sont d’avis que tous les ^tres pensants sont 
des manifestations de la Raison, considdri5e comme force de 
la nature ; que, par consequent, au fond, tous ces Mres sont 
biiddha, douds de raison ; que cependant ceux chez qui la 
sagosse se manifeste de la fa^on la plus lumineuse, peuvent 
dtre dits buddhas par excellence. A un tel point de vue, ces 
Lamas n’ont aucune raison pour ddnier une existence rdelle 
a Qakya et aux six autres Buddhas, mais il est evident que 
ceux-ci ne peuvent plus dtre consideres comme jouissant 
d’une supdriorite et d’une excellence extraordinaires. 

Un peu diffdrente et encore plus ralRnde est la thdorie des 
Madhyamikas, * la fleur de la philosophic bouddhique. Ils 276 
donnent a la maxime « tout est vain » [sarvam ^iinyanii 
non seulement le sens que tout, dans ce monde, est vanitd, 
mais encore que tout est ndant-; ils nient I’existence, Fdtre. 
Tous les phdnomdncs, toutes les choses, tous les dtres, ne 
sont qu’une illusion, et dans ce sens, on peut dire que tout 
a une existence illusoire, semblable a cc qu’on voit, c’est-a- 
dire ci’oit voir, dans un songe *. La conclusion inevitable 
c’estque pour eux le Seigneur Buddha, lui aussi, n’est qu’un 
nom. Cette conviction se trouve ouvertement exprimdc, 
cntre autres en ces termes : « II n’y a dans le Tath%ata, en 
tant qu’il s’est revdld comme Buddha en obtenant la suprdme 
ct parfaite Bodhi, pas la moindre existence rdelle » En lan- 
gage ordinaire : « la sagesse parfaite n’existe que comme 
abstraction ou illusion “ ». 

1. Sarvadai’cana Sangrahct, IS; Vassilief, Der Buddhismiis, 348. Les M4ri- 
dionaux, eux aussi, nient I’existence du monde, du nom et de la forme ; voir, 
entre autres, Bigandet, 11, 239. 

2. Schmidt, Veber das Uahdydna, 207. 

3; Compares les phrases suivantes de la Pmpid-Pdramitd, dans Burnouf; 
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II est difficile de rdfuter la theorie generale des Madhyami- 
kas dfes qu’on admet les principes gdndraux du Bouddhisme, 
D’un autre c6td, il faut remarquer que la dialectique boud- 
dhique possdde un excellent moyen pour dnerver toute consd- 
quenco logique. Ce moyen revient k pen prds li la ddfensede 
prononcer un jugement quelqu’il soil. II n’est pas permis — 
e’estee qu’enseigne Si pen prds le Tath%ata, — de dire « tout 
ccla me plait », ni « tout cela me ddplait » ; ni « cela me 
plait et ceci me ddplait ». Autre exemple : e’est une hdrdsie 
de dire ; « le monde est fini », mais e’en est une autre 
de dire : « le monde n’est pas fini » ; et il est tout aussi peu 
permis de ddclarer : « le monde n’est ni fini ni pas fini . 
Nous n’avons pas besoin de deviner les motifs qui ont amend 
la philosophic bouddhique kformuler ces rdgles; * on nous 
les explique clairement *, et elles reviennent k ceci : un veri- 
table disciple du Seigneur doit se garder d’admettre I’une de 
ces trois opinions, car s’il en admet une, il sei’a en ddsaccord 
avec les deux autres. De ce ddsaccord naitra la discorde, et 
de la discorde, I’inimitid. Dans la conviction bien nette que 
I’adoption d’une des trois opinions entrainera le ddsaccord, 
la discorde et I’inimitid, le vdritable disciple renonce done 
aux trois opinions et n’en adopte aucune autre. De cette ma- 
nidre on peut abandonner et quitter une opinion sans en 
admettre et en adopter une autre. 

Il existe encore une autre rdgle qui a pour but de prdserver 
la Concorde parmi les frdres, d. savoir celle-ci : que les 
mdmes paroles peuvent produire une impression diffdrente 
sur des auditeurs differents. Pour les Bouddhisles, il est cer- 
tain que, bien que la doctrine du Seigneur Buddha soit une, 

Introd., 481 : « Je ne reconnais ni ne vois une Perfection de la sagesse. Je he 
rec'onnais ni ne vois d’omniscience » ; et : « le nom de Buddha, 6 Seigneur, 
nest qu’un mot; le nom de Bodhisatva^ 6 Seigneur, n’est qu’un mot; ie nom 
Perfection de la sagesse n’est qu’un mot. » 

4. Burnouf, Introd 4S8; Koeppen, Religion des Buddha, 598. 

1* Dans VAvaddna Qaiaha, chez Burnouf, passage cit^. 
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il en existe cependant une comprehension quadruple, selon 
la difference d’intelligence chez les auditeurs De la.la divi- 
sion olEcielle de la philosophie du Bouddhisme septentrional 
cn quatre ecoles principales. La veritd gendrale du principe 
ne sera ddniee par personne, mais il ne s’ensuit pas qu’il soit 
recommandable de donnor a la pensde une forme telle que 
chacun soit oblige d’en deviner le sens. 

La recherche de Tequivoque, plus ou moins propre a toute 
sagesse indienne, n’est pas toujours la consequence du desir 
de rester inattaquable quoiqu’il advienne, comme c’est le 
cas, par exemple, pour le langage de I’oracle de Delphes. 

Bien souvent, surtout dans le langage image de la mytholo- 
gie, on parle en dnigmes, parce que la vdrite, presentde sous 
forme enigmatiquo, etait censde ne possdder de la valeur que 
pour celui qui etait lui-mdme capable de deviner I’enigme. 

* De mfime le langage equivoque des dcrits bouddhiques doit 278 
probablement s’cxpliquer en partie par le principe qu’il est 
inutile d’cxposer des verites h ceux qui n’ont pas la penetra- 
tion ndcessaire pour decouvrir la veritable intention. 


Los considerations qui precedent nous donnent, k ce que 
nous croyons, le droit de pretendre qu’il est trds difficile de 
rdsumer en une seule formule la conception de Buddha, 
telle qu’on la trouve chez des dcoles et des sectcs diverses, 
separdes dans Fcspace et dans le temps. Les Bouddhistes du 
Sud, etles moins avancds parmi les Bouddhistes du Nord, on 
peut I’affirmer, d’aprds les donndes aujourd’hui connues, 

% SarvadavganaSahgrakay 9, Comparez Vassilief, Buddhismus loO : « Au- 
ciine 4coIe n’osa rejeter, comme n’^tant pas attribuabies au Buddha, les 
sutras qui ne s'accordaient pas avec ses id^es k elle ; on se contenta de dire 
qulls n’claient pas d6veloppes sous forme d’une verite absolue, et cette 
doctrine des « deux significations » fut ddveloppee par chaque ^cole confor- 
mement a son propre sjsteme. » — Le Vedanta connait aussi une double 
verite, Tune supeideure, Fautre infSrieure ; mais cette division repose sur un 
autre principe. 
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par] exit du fondateur dc leur doctrine comme s’il etait un 
honime. Mais en mSme temps les attributs et les noras 
qu’ils lui donnent contredisent absolument cette idee. Par 
consequent, il n’cst pas vrai qu’il est un homme et il n’est 
pas vrai non plus qu’il n’est pas un homme ; on ne peut pas 
dire non plus qu’il est ct en m6me temps qu’il n’est pas un 
homme. Ce qui revient a dire : k certains 6gards, il est un 
homme; h certains egards il n’est pas un homme ; a certains 
dgards il n’est ni Fun ni i’autre. 

Si nous considdrons la conception du Buddha au point de 
vue du ddveloppement historique, nousarrivons a ce resultat: 
le Tath§,gaia est un DieUj mais un Dieu mort. L’Eglise, qui 
avait pour base Fathdisme, ne pouvait plus reconnaitre le 
Dieu du Jour et du Temps comme tel. Elle le lit done mou- 
rir avant le commencement de Fdre du salut, de la lumidre 
spirituelle. En un certain sens, le grand Luminaire du monde 
continua h exister, comme soleil matdriel, et Fon avait done 
le droit de dire que le Tathftgata continuait d exister comme 
DharmakUya, comme Corps de I’Ordre *. Comme FEglise 
s’appropriait les prdeeptes que le temps avait distribuds aux 
gdndrations antdriem'es pendant une sdrie de sidcles, elle 
pouvait admettre comme patron iddal ce Temps antique, qui 
avait atteint le Nirvana avant le commencement de Fdge 
moderne. De mdme, les matdrialistes indiens, les Carvakas 
279 ou Lokayatikas, * reconnaissaient comme patron et source 
iddale de leur doctrine le dieu de la Baison, Brhaspati, sans 
qu’ils crussent pour cela h sa divinitd, ou h la possibilitd que 
Fouvrage ou leur doctrine est exposde fht rdellement Foouvre 
de Brhaspati. Sans doute, les fils de Buddha ont de plus en 
plus compris comme une plate rdalitd ce qui avait d’abord 
un sens purement alldgorique. Au lieu de croire h un £tre 
supreme infiniment bon, ils croient k un Homme supreme 
infininient bon, auquel ils sont attachds, auquel leur pensde 

1- Yassilief, B. 402. 






s’attacho avcc d’autant plus de ferveur, qu'ils croicnt qu'il 
est de la mfime essence qu’eux-mfemes. L’ideal deja existant 
de sagesse et de bonte dtant devenu, transform^ par I’ima- 
gination, un fitre de chair et de sang, il dcvint d’autant 
plus attrayant, qu’il ne semblait plus dlevd au-dessus do la 
portde de Fhomme, le Seigneur lui-m6me ayant pris la forme 
humaine. II est mort, c’estvrai, de sorte qu’il ne pent plus 
vcnir en aide ^ ses adorateurs dans leurs detresses, mais 
lour I'econnaissance n’on est pas moins grande, car il a 
laissd dans son Dharma tout ce dont les vivants ont besoin 
pour arriver a la beatitude. C’est cette foi, cette reconnais- 
sance qui font la force de la religion, non la reality ou la 
non realitd historique de ce que les croyants acceptent 
comme leur evangile. 
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CHAPITRE PREMIER 

BfiFINITION, taNDDE ET ORIGINE DD DHARMA 

* Dharma signifie : ordre, loi, droit, religion ; au pluriel : 280 
particularites, propridtds, fonctions, formes d’existences, 
devoirs, vertus; et aussi : les choses. En im mot, dharma 
signifie ce que une chose doit fetre on est necessairemmt. II 
comprend done aussi bien I’ordre des choses dans le domaine 
moral et social que Fordre du monde, les lois de la nature. 

A mesure que nous nous transportons dans une antiquitd 
plus 61oignde, nous voyons qu’on etablit un rapport plus 
etroit entre Fordre natural et Fordre moral, et il n’est pas 
dtonnant si, dans le code le plus ancien de FInde, celui de 
Manu, on trouve rdvele ‘, non seulement Fensemble des lois 

1. Le code de Manu a par Manu le Cr^ateur, et transmis par la 

tradition. D’apres la scolastique indienne post^rieure^ les Vedas seuls auraieiit 
etS r^veles, constitueraient la CTuiif e’est-a-dire la doctrine, tandis que, d'apres 
ces auteurs, Manu, ie MahAbhdrata et autres ouvrages semblables feraient 
partie de ia srnHU c’est-<\“dire de la tradition. Il y a un germe de v^rit6 dans 
cette conception scolastique, ea ce sens que le Veda est la ^*uti par excellence^, 
et que Fdtude en'est officiellement obligatoire pour tout Arya, mais la distinc- 
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et institutions morales et sociales, mais aussi Foi-dre des phe- 
nomenes naturels : creation, renouvellement de la creation, 
division du temps, periodes du monde, etc. La m6me largo 
281 definition du Dharma * se retrouve dansle Bouddhisme, pour 
la simple raison que le Bouddhisme a ses racines dans I’anti- 
quitc et n’est autre chose qu’une varietd de la plante indo- 
arienne, qui, aprds avoir etd transportec sur un sol dtranger, 
a pris un aspect etrange, de sorte que, d’apres une classifica- 
tion artificielle, on I’a mise dans une classe particuliere, 
tandis que, selon la division gdnetique, naturelle, ellc est et 
reste une varietd de Thindouisme. 

Comme le Dharma gouverne toutes choses, le Buddha n’en 
pent dtre qu’une partie, il y est soumis, y est contenu. Jus- 
qu’a un certain point, en effet, il occupe dans la doctrine une 
place secondaire. Il est qualifid, il est vrai, de source du 
Dharma, le Dharma vient de lui, mais on peut comprendre 
cela de cette faqon qu’il est le rdvdiateur, le Manu *, un 
tdmoin qui constate, mais ne erde pas. Mais, dira-t-on, si le 
Buddha est infdrieur au Dharma, pourquoi est-il placd comme 
un des Trois joyaux, c6td du Dharma? Et comment est-il 
possible qu’il soit dit Svayambhh « celui qui s’est formd de lui- 
mdme, » et Dharmardja « le souverain de la Loi » ? Afin de 
rdpondre ces questions nous devons nous rappeler que les 
termes Buddha, Dharma et Sangha ont deux sens diffdrents, 
un sens mythique, ou, si Ton veut, materiel, et un sens spi- 
rituel, moral. 

Dans le sens mythique, le Buddha est la lumidre qui 

tion entre gniti Qismrti n’a rien de commun avec ceile en revelation et oeuvre 
humaine. Le Veda lui-m^me est non seuleinent la gruti, mais aussi la smrti 
par excellence et les anciens auteurs le qualifient expressdment de tradition 
[samdmndya). En revanche, le Mahabhdrata est appeld non seulement une 
smrti mais aussi un veda, et a bon droit. La scoiastique indienne posterieure 
avait oublid ce que veut dire i^nti : elle croyait que gru signifie seulement 
c< entendre i>, mais le mot signifie aussi « apprendre, discere », et e’est ce qu’on 
veut dire quand on qualifie le veda de gruii, 

d. Manu signifie, entre autres, mdicateur, moniteur. 
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s’eveille, le commencement du jour, de I’anneo, etc., con^u 
personnellemcnt, le Grdateur, II est le commencement et 
Forigine dii monde visible, Brahma SvayambhCi, aux noms 
innombrables. Le Dharma est la continuation de Foeuvre de 
la cr(?ation ; personiiellement ; le dieu du soleil et du Temps 
dans sa marche regulierc, Vishpu. * Le Dharma agit dans le 
present, le Buddha dans le passd. Enfin, Saiigha, la commu- 
nauto des Saints, signifie le royaume des ombres, ou les 
raorts picux et bienheureux demeurent sous' Fautoritd de 
Yama, le dieu de la Mort, qui n’est qu’une autre forme du 
dieu de la Vie L Tantdt on place la demeure des Bienheureux 
dans Fextrfime Occident, tanlbt dans Fextr^mc Nord. La 
premiere de ces conceptions est due au fait que le soleil se 
coucbe a FOccident; Fautre, h. Fidde que le soleil, pendant 
la nuit, doit se trouver dans la rdgion directement opposee 
au Midi, oii il se trouve au milieu du jour « Yama, le 
Temps, la Mort, reunit tous les btres », est une expression 
qu’on rencontre souvent dans les dcrits indiens, et strictement, 
son empire, quel que soit d’ailleurs le nom qu’on lui donne 
serait le troisieme des trois Joyaux, le Saiigha ou reunion. 

i. Yama et Manu soat reellement ua ; c’est pourquoi, dans la mythologie 
des peoples ariens^ ils intervertlssent lenrs r61es. Au point de vue philoso- 
phique, Yama est le dieu de la mort 4tant ^ternelle. L’idee de la 

transmigration des ames a fauss^ cette antique conception indienne. Par 
suite, Hmmortalit^, qu’on consid^rait comme identique a la mort, fut reculee 
jusquA ce qu’on obtint ce que les Bouddhistes d^signaient par le nom de 
nirvdna, d’autres sectes autrement, C’est pourquoi nirvana et amrta, e’est-a- 
dire « ce qui est immortei sont deujc noms pour la m^me chose, la mort 
^lernelle. 

2* Plus tard, on a transports le royaume de Y'ama k rextr^mit^ meridionale 
de la terre, Ce depiacement est la consequence de Pobservation que le soleil 
se trouve, au 21 decembre, dans le point le plus meridional de son orbite 
annuelle* Au fond, Yama, qui est dit « chef du midi)>, est identique avec 
Kubera, le dieu de la richesse, qui trdne a Textr^me Nord; chez les Orecs, 
Piuton (Yama) et Plutus, le dieu de la richesse (Kubera) doivent etre de m^me 
des d^doublements d’lm seal et mdme Stre. 

3. Chez les Civaites e’est natureilement Civa, le Temps, qui est Seigneur de 
la vie et de la mort. 
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On a remplac6 le point oti le soleil se couche par I’empire des 
morts, des niuktas (ddlivrds), et, comme le mot pour « em- 
pire » signifie aussi I’ensemble des personnes qui I’habitent, 
on peut d&igner par Sangha le troisieme ct dernier point 
on se tient le Dieu du jour. Bien que ce soil un seul et m6me 
6tre resplendissant qui fasse les trois pas, on lui donne dos 
noms difKrents, selon la difference des fonctions. Buddha 
est « I’eveilld » et, pour cette raison, Toriginc ou commen- 
cement duDharma, mais, d’un autre c6td, en continuant son 
oeuvre, il peut garderle m6me nom, d’autantplus que btiddha 
283 signifie « sage » en gdndral. * II a un triple droit au titre de 
Dharmar^ja « roi du Dharma » : 1° parce qu’il est le pre- 
mier, le sommet du Dharma ‘ ; 2“ parce qu’il le maintient ; 
3° parce que, dans sa qualite de roi Yama (qui est dit le 
Dharmar&ja par excellence), il rdunit les morts dans une 
sainte communautd, sangha * ; 

Il y a une liaison dtroite entre la division de la marche du 
soleil en lever, culmination et coucher ; du temps en passe, 
present et avenir ; du contenu du dogme bouddhique en trois 
Joyaux, et la distribution de la littdrature saerde en trois 
Paniers ou Cassettes, Tri-pitaka. Ces trois collections s’ap- 
pellent Sutta-pitaka,Vinayapitaka et Abhidharma-pitaka.Les 
Suttas ’ sont les allocutions, sermons, belles sentences du 

4. Sangha signifie du reste aussi le point oil deux plans, etc., se renconlrent. 

1. Dans sa quality de Dharnaardja il a comme subordonne Dharmasenapati 
tt le general du Dharma, » e’est-a-dirre Odriputra, I’etoile y du Belier ; celui-ci 
ouvre la serie des Naishatras au nouvel an; est par consequent due, 
conducteur, chef de rarmde. 

2. Le terme Dharmardja ayant un triple sens, celui de cakravartin ae semble 

avoir qu’une double signification : celui qui commence a faire rouler la 

roue (le soleil levant, le commencement de Tann^e, etc.); 2® celui qui rdgne 
comme souverain, prince supreme (le soleil au mdridien, le point le plus dlevd 
de la ddclinaison). 

3. Les Bouddhistes du Nord et aussi les Singhalais ont traduit ce mot 
par le Sanscrit sMTa, qui signifie proprement « ligne servant a mesurer », 
puis, tout comme le latin regula (qui a aussi le sens primitif de « ligne 
servant k mesurer >t) : « bdton servant a mesurer », puis « rdgle ». Or, le 
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Seigneur ; le Vinaya-pitaka contient les regies de la disci- 
pline, les Fuglemen ts monastiques; FAbhidharma est ou 
pretend du moins btre la science supdrieure Commengons, 
pour trouver le fil, par considerer cette dernifere classe. 
Nous savons que FAbhidharma fut prdchd par le Buddha 
a sa mere dans le royaume des Bienheureux. En outre, 
c’est une croyance officiellcment admise par les Boud- 
dhistes que « les Sullas sent destines a tous les hommos ; 
le Vinaya aux moines ; FAbhidharma aux dieux ». Les 
« dieux » ddsigncnt ici les habitants du paradis, les 
bienheureux, les esprits ; * X Abhidharma nous mfene done au 284 
royaume ou le soleil se couche, nous enseigne ce que nous 
avons k. attendee dans la vie future. En un mot, c’est la doc- 
trine de Favenir. Le Yinaya enseigne au moine comment il 
doit se conduire dans le present. A certains dgards, le Yinaya 
se rattache done au Saiigha, mais le Saugha lui-mdme n’est 
qu’une imitation de la communautd des saints dans le 
royaume de Yama ; il essaye d’arriver, dejk pendant cette 
vie, k Fideal de la delivrance ; et plus cette vie devient sem- 
blable k une simple apparence de vivre, plus elle s’approche 
de Fimmobilitd et de Finsensibiiitd de la mort, mieux cela 
vaut. Comme le Yinaya n’a pas pour sujet le Sangha lui- 
mkme, mais les devoirs, le dharma de la communautd, on 
peut considdrer le Y’inaya-pitaka comme le coffret ou le 
Dharma est garde. Enfin, les Suttas, bien que pleins d’ins- 
truction pour le present, sont en premier lieu des discours 
de circonstance, et appaiiiennent par suite au passd. On 
pourrait decrire ainsi le contenu des trois cassettes : le Sutta- 
pitaka contient tout ce quo nous avons besoin de savoir du 
Buddha et du passd; le Yinaya-pitaka tout ce qu’on a k 
observer comme rkgle de conduite, comme Dharma spirituel 

prdkrit suita peut, en Sanscrit, correspondre a sMraf mais aussi a sAkta, 

« bonne parole », <c belle sentence ». 

4. Suniahgala-Vilasini^ 1, 19 : Abhidha7*ma-Pitaka adkipahhdsikkhd. 
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dans le present ; FAbhidharnia-pitaka a on doit avoir pour 
contenu tout ce qu’on a besoin de savoir pour arriver a la 
beatitude et a la delivrance, dans la vie future, quand la 
flamme do la vie actuelle s’est etcinte. 

Bicn que la correspondance entre la triple science du 
passe, du present et de I’avenir et I’objet de la science, la 
. Triade * de Buddha, Dharma et Saiigha, soit imparfaite a 
certains dgards, il est difficile de conclure de cetto difTdrence 
5, une absence complete de lien entre les deux series. II est 
28S naturel d’admettre * qu’on a introduit des modifications dans 
I’ancien systbme, en vue d’un ddveloppement plus complet 
des idees. Dans sa forme la plus ancienne, la Triade doit 
avoir dtd une vraie Trinitd. Le mfime Stre qui, en introdui- 
sant la lumibre et I’ordre dans le chaos, reveille la nature de 
son sommeil, et joue ainsi le r6le de hotar, est aussi le pbre, 
le Praj^pati, du monde intellectuel et moral, parce qu’il 
dveille h la vie les Mres pensants, les fait sortir de leur 
assoupissemont, de I’inconscience, qui constitue I’dtat d’igno- 
rance, de sorte que tout ce que peut se reprdsenter I’esprit 
humain est du a son influence. Lui, le premier et le plus 
grand Maitre, est en m6me temps, au moment oh il brille 
avec le plus de clartd, le modele de la purete sans tache, et 
quand, k I’approche de la nuit, il prend congd de la terre 
et s’dteint, il est celui qui exhorte a I’accomplissemont du 
devoir 

1. La Triade, appelie d’ordinaire Triratna, s’appelle aussi Trayi. Ce dernier 
mot est bien connu comme nom du triple Veda ; re, yajus, sdman. Dans r.4i- 
tareya-brdhmana, 5, 32, on voit que le Crgateur {Prajdpati) accomplit, par re 
I’ffiuvro d’feveilieur ou fivocateur (hotar); par yajm celui d’Allutneur du 
sacrifice; par sdman celui de D^clamateur ou Chanteur final. Le Crdateur est, 
comme on voit, et comme il est du reste, souvent dit expressdinent, le dieu 
du Soleil, du Jour, de I’An etdu Temps. De milme, dans le code de Ydjnaval- 
3, 122, Tdtre ou la lumi^re du Soleil se divise en Rc, Yajus et SAtuan. 

1. Quand le Soleil (et aussi Qiva, le Dieu du Temps) est dit trayUanu « ayant 
la triade pour corps », cela est naturel, vu qu’il se compose du passA, du pre- 
sent et de I’avenir. Le char du soleil, e’est-A-dire la marche du soleil, ou, 
comme disent les Bouddhistes, « la roue de la Loi » est dit trayimaya, « ayant 
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Si Ton voulait indiquer d’ua seul mot la difference qui 
existe entrc Brahma et Buddha, on pourrait dire que le pre- 
mier cst reprusente conime celui dont le commandement fait 
surgir et disparaitre leschoses; le second, comme celui dont 
la parole enseigne comment les choses surgissent et dispa- 
raissent. L’essentiel de cette conviction est I’enfermd dans 
une cdlebre formule, qui cst commune aux deux divisions 
de FEglise. Elle aete evidomment traduite d’un des dialectes 
(peut-Stre du pelli m6me) en Sanscrit, de sorte que nous ne 
donnons ici que le texto pili, qui n’est pourtant pas non plus 
tout a fait irreprochable. La formule, en vers, est ainsi 
rddigde : 

Ye dhammil hetuppabhavd 
Tcsha?/t hetum Tathigato Aha; 

Tcshaiica yo nirodho, 

Evamvadi MahAsamano. 

II y a dans ce texte une fautc contre le metre, qui se 
retrouve dans la redaction sanscrite. * Le moyen le plus 
simple de la corriger, consiste dans la suppression de Ye. 
Cette correction faite, on obtient le sens que voici : 

« Los dharmas naissent d’une cause; cette cause, leTathA- 
gata I’a proclameo, ainsi que leur suppression (ou : fin), lui, 
le veridique Grand AscSte. » 

Si Ton conserve ye, la traduction sera : « Des dharmas 
qui naissent d’une cause, le Tath%ata a proclam6 la cause », 
etc. 

II est possible que la formule ait subi encore d’autres 
modifications, avant qu’elle arrivM la forme que nous con- 
naissons, mais nous n’enfrons pas dans cette question; le 
sens gdn^ral est clair : c’est le Tathdgata qui nous enseigne 
comment toutes choses ont un commencement et une fin 

trois formes ». Cette Triade est en mtoe temps le triple Veda, dans le sens 
indique dans la note preci^idente ; les Bouddhistes disent <« les Trois Joyaux » ; 
nous dirions : « les trois points lumineux »* 
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selon une loi invariable. II faut done entendre par les dhav- 
mas, dansle sens le plus gdndral, toutes les choses existantes; 
mais en m6me temps les mots sont choisis de telle fagon 
qu’on pent, si Ton vent, entendre par la les operations de 
I’esprit humain on les devoirs moraux. En d’autros termes, 
la formule a construile de fagon a admettre a la Ibis 
une interpretation materielle et spirituclle. 

Quelque comprehensive que soit la formule, les Nepalais 
thoisles Font encore elargie par une restriction apparente. 
Ils lui ont donne cette tournure : « Des dharmas qui naissent 
d’une origine, le Tath&gata est la cause finale et la fm. » On 
peut considerer comme certain que cette redaction est une 
modification posterieure des paroles de la sentence, mais il 
est indeniable que les Ndpalais, en y introduisant ce chan- 
gement, sont revenus au point de vue ancien, prebouddhique. 
Qu’ils ont agi avec intention, ressort du fait que le grand 
temple bouddhique h Kathmandu est clddie S. Svayambhh- 
Natha, « notre Seigneur ne do lui-m6me », qui n’est autre 
— bien qu’il porte un autre nom — que Brahma, ou, comme 
le nomment les Bouddhistes soptentrionaux, Adhibuddha \ 
Leur conception, consideree en elle-m6mc, n’est pas incxacte, 
mais clle n’est pas vraiment bouddhique, car, dans le vrai 
287 Buddhisme, le Buddha n’est que le rdvdlateur de I’Ordre, *et 
bien qu’on puisse remonter sans peine a la conception plus 
ancienne, qu’il est celuiqui, par son verbe, e’est-a-dire par sa 
rdvdlation, sa lumifere, erde I’ordre, — on ne peut pas dire 
que cette conception s’accorde avec la doctrine de FEglise. 

Quelle qu’ait dtd la forme primitive do la sentence citde, 
telle que nous I’avons, elle ne peut signifier, selon nous, 
que ceci : « la connaissance de toutes choses, telles qu’elles 
sont ou telles qu’elles se refldtent dans I’esprit humain, 
nous le devons I’enseignement du Buddha. » 


1. Hodgson, Essays, ill. 


CHAPITRE II 



SYSTfiMB DU MONDE. ~ DIFFERENTES SORTES d’^TRES. — 
RfiVOLCTIONS DU MONDE 

1. — SySTEME DU MONDE, 

Le systfeme du monde que nous trouvons ddcrit dans les 
ecrits bouddhiques, montre, comme celui des anciens 
Indiens en gdndral, un mdlange bizarre do realitd et de 
fiction. II faut attribuer cela en premier lieu a cette circon- 
stance quo des iddes extrSmcment anciennes out continue 
d’exister a cote de conceptions plus recentes et plus scienti- 
fiques. Quelques-unes de ces conceptions antiques se trouvent 
6tre exactes, quand on les a prdalablement ddpouillees de 
leur forme poiStique; d’autres sont bas(5es sur une observation 
imparfaite et une experience limitde ; d’autres encore n’ont 
eu clairement, des I’origine, qu’un sens alldgorique. A me- 
sure quo. langage pord sa signification alldgorique, par suite 
de la modification de sens que subissent les mots dans la 
suite des ages, ceux-ci sontcompris plus littdralemcnt ou tout 
de travers. Be cette fagon, la difference entre la conception 
podtique et la conception prosaique d’un mdme fait devient 
de plus en plus grande; et on finit par se trouver en pre- 
sence de deux iddes complfetement differentes. C’est ainsi, 
par exemple, que de la conception podtique de I’existence 
d’un liquide qui entourait la terre entidre, se ddveloppa, par 
simple contre-sens, la croyance que I’ocdan enveloppait la 
terre comme un serpent : * du Varuna antique, cdleste, 288 
sortit Ic Varuna plus rdcent, imaginaire, qui entoure la terre. 
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II est impossible, quand on considbre Ics iddes indiennes 
sur la structure de FUnivers, de tracer une limitc precise 
entre les conceptions purement scientifiqucs et celles qui 
ont ctd transformdes dans un but mystique. Quant aux 
premibres, il en est rarement question dans FEci'iture 
bouddhique, mais il y a des indications sufSsanles pour 
prouver que les Bouddhistes prenaient part aux progrbs 
scientifiques de leurs compatriotes indiens. C’est ainsi qu'ils 
connaissent les signes du zodiaque, qui, du temps do la fon- 
dation du Saiigha, btaient encore inconnus aux Indiens, et 
ont btd empruntbs aux Grecs. Quant aux Grecs eux-mbmes, 
il en est souvent question dans leurs ecrits. 

La connaissance journalibre des faits cosmographiques et 
gbographiques connus par Fobservation, qui est, sous une 
forme purement scientifique, commune b tons les Indiens, 
qu’ils fussent ou non, membres de FEglise, n’avait d’autre 
but que celui que toute connaissance utile peut avoir, et 
n’est, par consequent, que rareinent mentionnee par FEcri- 
ture. Il en est tout autrement de la transformation mystico- 
didactique do la science. Elle consiste en ceci que la torre et 
Fhomme, en un mot tout ce qui est terrestre et habituel, ne 
sont mentionnbs que rarement, tandis que les differents cieux 
et les diffbrents enfers sont dberits dans le plus grand detail. 
La base des divisions do Fespace n’est nullcment imaginaire, 
mais Fapplication mystique qu’on en fait est fantastique, ou 
plutbt, est congue dans une tendance philosophico-morale 
bien marqube. Ce qu’on appelle le systbme du monde des 
Bouddhistes — il est important de le faire ressortir — n’est 
que la representation, obtenuc par une science supra-sensible, 
de la sbrie des mondes supbrieurs et infbrieurs, dans Fesprit 
du philosophe-magicien indien, du Yogin, Le moine est, 
de son mbtier, un magicien au petit pied, de mbmo que son 
patron, le Buddha, est un magicien en grand. On doit s’ap- 
proprier cette connaissance supra-sensible de la structure de 
I’Univefs, afin db poavtoir dominer la nature; et cette domi- 
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nation de la nature a un double but : on peut arrivcr ^ la ddli- 
vrance pour soi-m6me etexercer la magiea Fdgard des autres. 

* Entre le syst5me des moines bouddhiques ci celui des 289 
Yogins \ il n’y a pas de difference considerable. Pour le 
demontrer, on n’aurait qu’a placer les deux systbrnes, rediges 
en tableaux, Fun a cote de Fautre. Dans un ouvrage qui se 
proposerait la comparaison des sectes indiennes, de pareils 
tableaux ne sauraient manquer; mais ici nous sommcs 
obliges de les laisser de c6te, et nous devons nous contenter 
d’indiquer en passant certains points de ressemblance. 

L’univers ^ consiste en un nombre infini de spheres {cakra- 
vtUas), Aarxi chacune a sa terrre, son soleil, sa lune, ses 
cieux et ses enters a elle. Le centre de chaque terre est 
occupd par la montagne lumineuse, Meru ou Sumeru 
Entre les spheres il y a un enter particulier, dit Lokanta- 
rika « situd entre les mondes ’ » . 

1. On en trouve nn apercu, dans le comraentaire, attribne a Vedavydsa 
(c’est-Wire Vishnu, concu coinrae collectionneur des l^gendes et sciences 
de TantiquitC*) sur le Manuel du Yoga par Patahjali, 3, 25. Le texte formule 
ainsi la regie citee : « la connaissance des mondes (est obtenue par le Yogin) 
par suite d’une concentration complete de I’intelligence sur le Soleil. » 

2. L’apercu le plus complet dc la cosmologie mystique des Buddhistes 
Meridionaux se ti'ouve, dans Hardy, Man. ofB, I ss. et dansun autre ouvrage 
du mhm auteur, Legends and Theories of the Buddhists^ 80 ss. Faute de 
sources suffisantes, notrc apcrni est surtout emprunt^ a ces deux ouvrages. 

3. Cette montagne (c’est-a-dirc Thorizon) occupe dans la mythologie la 
m^me place que I'Olympe chez les Grecs : il est le paradis des dieux. Au 
fond, c'est Fhorizon septentrional, plus tard le P6Ie Nord. G’est pourquoi il 
est dit expressement que tous les astres tournent, journelleinent, a des 
distances fixes, autour du Meru. 

4. La signification reelle de Fidde « enter » est parfaiteroent claire. C’est< 
comme il est d'ailleurs prouv6 sufiisamment par un certain nombre de mots 
indiens signifiant « enfer », un « trou, ouverture, espace vide ». 11 ne faut 
pas croire que cette conception doive son origine a une croyance naive : fid^e 
fausse est plus recente que Fid^e vraie. Dans un 6crit des Bouddhistes septen- 
trionaux on fait dire au Buddha : « Les enters, 6 Manjucri, sont cr^es par 
des gens ignorants, qui sont tromp^s par la croyance a ce qui n’existe reel le- 
nient pas ; iis sont le produit de leur imagination. » Voir Burnouf, Jntrod. ^ 

544. Ce n’est pas tout k fait exact; les inventeurs n’etaient pas des sots^ 
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La terre est divisee en quatre parties ; 1. Uttara-Kuru, 
le pays des Hyperbordens et bienheureux du paradis, an 
Nord duMeru; 2. Jambudvipa, I’lnde, au Sud; 3. le Godina 
occidental vers I’Ouest; 4. le sdjour des Bienheureux Orien- 
290 taux ^ vers I’Ouest *. Dans le Yoga, nous avons une des- 
cription un peu diiferente; la terre, dont le Meru forme le 
milieu, est divisde en quatre quartiers, mais en m6me temps 
en sept parties; Tarbre Jambu * et la rdgion Jambudvipa a 
laquelle I’arbre donne son nom, sont egalement placds au 
sud du Meru. 

Les Bouddhistes, au moins ceux du Midi, savent aussi 
que, au moment ou le soleil se Ibve en Jambudvipa, cor- 
respond midi dans le royaume des Bienheureux Orientaux, 
le coucher du soleil dans I’Uttara-Kuru, et minuit dans 
le Goddna Occidental. 

La formule scientifique de ce fait de la gdographie cosmo- 
graphique se trouve dans tous les manuels des astronomes 
indiens. lls parlagent I’dquateur en quatre divisions dgales, 
chacune de 90 degrds. lls font passer le premier mdridien 
par Ujjayini (aujourd’hui Ojein) dans le Jambudvipa ou 
Bharatavarsha. La oh le premier mdridien coupe Fdquateur 
se trouve, d’aprbs eux, Laiika, Ceylan. A 90 degrds k I’Ouest 
de Ceylan se trouve la partie du monde Ketumhia % avec 

6. Purva-Videha. Videha est aussi le nom d’une province de Unde, mais 
ce nom n’a de commun avec noivt pitrva-videha que le son. Videha est « une 
individuality sans corps, un bienlieureux, im Hre celeste, un esprit ». Le 
terme est propre au Yoga : voir par exemple, Yoga-sMra^ I, 19. 

1. Le mymearbre sous lequelse trouvait le petit Siddhartha thaumaturge, 
lors de la f^te du labourage. 

2. Keturaaia et Godana doivent Mre synonymes; keht et <70 signifient tous 
les deux : « rayon, lumiere. »> Mdla ou mdld signifie « guirlande »; c'est ce 
que pourrait signifier egalement ddna^ car dd signifie « Her » et ddma « guir- 
lande, lien »>. Mais goddna pourrait aussi signifier « endroit oh les rayons 
sont coupds » et si c’ytait la le sens le plus ancien, mdla ne serait autre chose 
qu'une prononciation provinciale de mdra qui signifie « mort » et en meme 
temps Mira, le cripuscule. En tout cas, il serait inutile de vouloir chercher 
Godina sur la carte. 
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la ville de Romaka; a la mSme distance ^ I’Est le pays des 
BhadrdQvas avec la ville de Yava-koti ® ou Yama-koti; k 
90 degres a I’Ouest de Romaka se trouve la ville des 
Bienheureux, les lies Fortunees des Romains. Dans ce 
syst^me, les Uttara-Kurus sont places en Occident, mais 
toujours a une distance de 180 degrds de Jambudvipa, la 
distance de 180 degrds dtant celle qui separe le Nord du 
Sud 

Chaqiie sphere se compose de trois couches superposdes. 
Celle qui est la plus basse s’appelle Ivaniavacara, soi-disant 
« domaine du ddsir sensuel », mais en r(5alit6 ; « domainc 
du crdpuscule, de la premiere lueur » ; * car kdma, dans la 291 
cosmogonic, comme nous I’avons vu, correspond a rdga ou 
Mura. Au-dessus du Ivdm4vacara s’dleve le domaine des 
formes clairement visibles, Rhpavacara, divisd en quatrc 
degrds ou limites de meditation {dhydma). Plus haut encore 
est le domaine de I’informe et de I’invisible, Arhpivacara. 

Ces couches, en elles-mSmes, ne sont pas imaginaires, ce 
sont des expressions mythologiques et poetiques pour le 
plan teri’estre, Pair et le ciel superieur, ou ce qui revient au 
meme, pour le plan de I’horizon, le ciel dtoild et Tether sans 
fond et sans limites. Cbnsiderees comme phenombnes pas- 
sagers, les trois couches correspondent aux phases du crd- 
puscule, de la lumiere et de la disparition de la lumiere. 

Les Yogins connaissent ces trois couches ou phases sous les 
noms suivanls : 1. Mahendra, c’est-a-dire domaine d’Indra 
ou oriental ; 2. PrSj&palya Mahat, c’est-k-dire grand domaine 


3. Ce mot designe dvidemment utte locality. g6ographic|ue ; il signifie appa- 
rcmment « pointe de Java » ; peut-etre a-t-on voulu designer Koutei (Borneo- 
oriental). D’autres out song^ au Japon : ce n'est pas impossible. 

4. D'apres Hardy, Legends 09, les conceptions des Bouddhistes seraient 
cxtrCmiement enfantines. II inontre lui-mtoe, en bicn des endroits, quil ne 
comprend pas la difference entre des conceptions po6tiques-inythiques et des 
idecs scientiffques, de sorte que ses renseignements a ce sujet ne meritent 
pas line confiance absolue. 
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du Crdateur ‘ ; en outre, le Janaloka et Tapoloka de Brahma ; 
le Satyaloka de Brahma, c’est-a-dire le monde veritable. 
Dans le systdme bouddhique, la seconde et la troisieme 
couches forment 6galement le ciel de Brahma. 

La premiere couche est la demeure de six classes de 
dieux ^ : 1. les quatre rois des regions des vents, c’est-a- 
dire, en langage prosaique, les quatre points cardinaux de 
I’horizon; 2. les 33 Devas; 3. les Yamas, c’est-k-dire les 
habitants du royaume de Yama®; 4. les Tushitas ; S. les 
Nirmanaratis; 6. les Parinirmita-Yacavarlins La liste de 
ces 6tres crdpusculaires dans le Yoga est a peu prfes iden- 
tique : les 33 Devas; les AgnishvMtas, sortes de fantbmes 
des ancStres; les Ydmyas; les Tushitas ; les Aparinirmita- 
Yagavartins et les Parinirmita-VaQavartins. Bien que 
tous ces noms ne soienl pas dgalement clairs, Fanalyse 
montre que les habitats assignds a ces six sortes de dieux 
sont tous supposes situds le long de I’horizon ou immddia- 
tement au-dessous, entre le jour et la nuit, I’obscurite et la 
292 lumibre. * Tous ces sdjours sont ddcrits comme des lieux de 
ddlices, aussi bien par les Bouddhistes que par les Yogins. 
Particulieremenl agrdable est la demeure des Tushitas 
C’est Ik quo sdjourne actuellement, an milieu des plaisirs, le 

1. plus habituel est le nom Maharloka, qui signifie « monde lumineux », et 
qui, par consequent, cortespond encore plus nettement a rUpdmcara. 

2. Chez les Yogins : devanikdym. En dehors de ces dieux, on coiiipte, dans 
ie systeme bouddhique, comrae apparteuant au monde ou couche de iCama, 
cinq localit^s oh s^journent : 1. les hommes; 2. les esprits malfaisants; 3. Ics 
ombres ou fatitdmes; 4. les animaux; 5. les habitants des enfers. En tout, il 
y a, par consequent, onze sortes d’etres qui demeurent dans rempire de Kdma>. 

3. Yaina n’est pas seulement le crepuscule du soir, mais aussi celui du 
, matin ; cela se voit surtout nettement dans le mythe iranien du roi Yitna. Chez 

les Germains, il s’appelait Twisko (e'est-a-dire jumeau), ce qui est aussi un 
sens de Yama, et clair-obseur, Mre mterm^diaire( 2 ;«J 2 >etoi). 

4* Nous savons que Mara, le cr^puscuiaire et obscurantiste, est aussi qualifi^ 
de Vacavartin. 

1. Cela doit etre, car tushiia signifie « satisfait, content ». Cela n’emp^che 
pas que la signification ancienixe et t^ritable pent avoir differente. 
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Buddha futur, le « trhs charitable Bodhisatva Maitreya ^ ». 
Le Buddha actuel y a sejourne ^galement, comme nous 
1 avons vu, avant de descendre dans le sein de sa mhre sous 
la forme d’un elephant blanc. 

La seconde couche, Rupa-dhdtu ou Rupdvacara, est divi- 
sde on seize compartiments Ce nombre, le double des huifc 
points principaux de la rose des vents, sert a designer une 
circonference complete de cercle. Si Ton divise le cercle que 
parcourent les corps celestes pendant vingt-quatre heures 
en seize parties, huit de ces segments seront au-dessus de 
I’horizon pendant le jour et huit autres pendant la nuit. On 
pent diviser aussi le ciel visible en seize segments. Tout ce 
domaine comprend 4 degres de DhyS.na c’est-h-dire medi- 
tation, place pour mdditcr. Tous les habitants de ces hautes 
regions ne sont plus sous Finfluence de kama, ne connaissent 
par consequent ni plaisir sensuel ni douleur, et d’aprbs les 
Yogins ils vivent de dhydna 

Le premier degrd de Dhydna est occupe par : 1. les 
Brahmaparishadyas, ceux qui sont assis autour de Brahma 
— ici probablement I’etoile polaire 2. les Brahma-purohi- 
tas, ceux qui ont Brahma pour president ou les fonction- 
naires principaux de Brahma, probablement les sept etoiles 

2. Tous les Bodhisatvas sont charitables ou amis des hommes : ce sont tous 
des varitHds de Mitra, le Soleil du matin, et mitra signifie aussi « ami ». 

3. Le Kdpabrahmaloka et FArupabrahmaloka forment ensemble le Brahma- 
loka, Les termes sont tantdt pris dans un sens plus large, tantot dans un 
sens plus restreint. 

4. Bhj^ana, dans la cosmogonic, peut aussi bien signifier « iumiere » que 
« crepuscule ». 

lu Le terme est dhydndhdra, ce qu"on peut traduire dans un sens spiidtuel * 
par : « s'appliquant au Dhydna n, 

C>. Chez quelques Bouddhistes du Nord on trouve, au lieu de ceux-ci^ 
Brahmakdyikas, « ceux qui appartiennent au corps de Brahma ». Le Lalitav, 
no, nomme, aucontraire, les Brahmakayikas et les Brahmaparishadyas; ceci 
est conforme au systeme des Yogins, qui placent dans le premier ciel de 
Brahma (Janaloka) : les Brahma-purohitas, les Brahmakdyikas, les Brahma- 
mahdkayikas et les Immortels. Ces immortels ne peuxent etre que les habi- 
tants du Pole-Nord, connus par d 'autres sources indiennes. 
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293 de la Grande Ourse ; 3. les Grands Brahmas *. Un synonyme 
de ce dernier nom est Qikhin, mot qui signifie, entre autres, 
« comfete », mais aussi « feu ». Les savants europeens le 
traduisent par Archange. 

Le second degrd de Dhy^na est occupd par : 1. les Parittd- 
bhas, les dieux de lumibre limiMe ; 2. les Apramanfibhas, ceux 
de lumifere illimitde ; 3. les Abh^swaras, les plus on moins 
lumineux 

Au troisibrae Dhyana appartiennent les demeures : 1 . des 
Paritta-gubhas, 6tres cdlestes de clarte limitde; 2. des Apra- 
m4na-Qubhas, de clartd illimit^e ; 3. des Qubhakrtsnas, de 
clarte entibre ^ 

Les dieux du quatribme Dhyana sont : 1. les Brbat- 
phalas * ; 2. les Asanjna-satvas, « ceux dont I’essence n’a 
pas de nom » ; soi-disant : « inconscients en vertu de leur 
essence » ; 3. les Avrhas ; 4. les Atapas « ceux qui sont sans 
eclat ‘ ; 5. les Sudargas « ceux qui sont bien visibles » ; 

6. les Sudarganas « ceux qui sont beaux a voir »; 7. les 
Akanisbthas « ceux parmi losquels il n’y a pas de plus jeune 
ni de plus petit ». Ces derniers sont les Maruts, les esprits 
de I’orage, de la tempfite, de I’eclair, dont le surnom Aka- 
nisbtha est connu par le Veda. II est certain que les six 
groupes qui prdcSdent sont egalement des noms dnigma- 
tiques de phdnomenes mdt^orologiques. 11 est trfes clair que 
les punya-prasavas sont les mfimes qui, dans le langage 
ordinaire, sont nommds les garbhas des nuages. Les Brhatpha- 

1. Dans le Yoga cette division est dite Tapoloka « ciel lumineux » ; il com- 
prend : les Abhdsvaras; les MahAbhasvaras^ « ceux qiii ont une grande 
liimiere » ; les Satyamahabbasvaras » ceux qui r^pandent en verity une 
grande lumiere. » 

2. En paii : Subhakinna : « clairement jet6 ou disperse. « 

3. En pdli : Vebappbala. — Nousn’osons decider si cette forme est le veri- 
table equivalent de brhatphala; ce dernier mot, etymologiqueinent, peut 
signifier : « tres ricbe en fruits » et « ayant une grande recompense » . 

4. Ghex les Septentrionaux les noms sont un peu dilferents : 1. les Ana- 
bhrakas « les sans-nuages « ; 2, les Puuyaprasavas, « ceux dont la naissance 
est bienfaisante » ; 3. les Brhat-phalas ; 4. les Asanjni-satvas. 
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las peuvent 6tre quelque chose d’anaiogue ; les Sudarganas 
sont les guirlandes d’eclairs, etc. Dans le Yoga, rien ne 
r^pond a cette division, S, moins qu’on ne veuille en rappro- 
cher les habitants du Maharloka : les Kumudas, Rbhus, Pra- 
tardanas, Anjan^bhas et Pratittbhas ; nous croyons cepen- 
dant que ce rappi’ochement serait tres risqud. 

Plus haut ou plus bas — selon le point de vue oil Ton se 
place — et plus loin que le Rhpadh^tu * est situ(5 le monde 294 
sans phdnombnes, le ciel siip^rieur de Brahma. Celui-ci est 
divisd en quatre riSgions : d. celle de rAk^odnantya, I’espace 
illimitd; 2. celle du Vijfidndntya, la fin de la distinction et 
de la conception; 3. celle de TAkincanya, le ndant ; 4. celle 
du Naivasanjnandsanjfia, ce qu’on ne pent ni concevoir nine 
pas concevoir, I’inexprimable. Les Yogins donnenl k ce ciel 
non phdnomdnal de Brahma le nom de Satyaloka de Brahma 
et y placent igalement quatre groupes de dieux : les Acyutas, 
les Quddha-nivdsas, les Satyabhas et les Sanjndsanjnins. 

Le but du Sage doitdtre de s’dlever, en esprit, des regions 
plus basses, plus colorides, moins pures, vers les espaces 
plus dlevds de I'dther sans tache ou de I’espace vide. Des 
qu’il y sera parvenu rdellement, il sera ddlivrd de Texistence 
terrestre. Ni cet effort, ni le systbme du monde que nous 
venons de rdsumer, ne sont particulibrement bouddhiques : 
tous les deux sont profonddment indiens. Ni I’origine, ni 
I'application de la theorie n’appartiennent a la Congrega- 
tion : elle les trouva, au contraire, toutes prbtes, au moment 
oil elle parut ‘. 

1. II ne faut pas en conclure qull faille reproclier a TfigUse de s’etre 
approprid ce qui 6tait utile ou lui semblait tel. 
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2. — DiffiSbentes sortes d’Etres. 

Les mondes sont peuplds d’Sfcres innoinbrables, qui, 
d’aprbs I’dtat ou ils se trouvent par suite de leur mdrite dans 
des existences antdrieures, se divisent en cinq classes ; 
1. dieux; 2. hommes; 3. ombres des morts ou fantomes; 
4, animaux; S. habitants de Fenfer. II y a cependant tin 
autre classement, purement mythologique, des dtres, com- 
mengant par les plus douds de puissance spirituelle et finis- 
sant par ceux qui sont plongds dans une obscuritd profonde. 
D’aprfes ce classement, les plus grands illuminatem's sont 
les Buddhas, les soleils. Au second rang sont les Pratye- 
kabuddhas; au troisidme, les Arhats; au quatridme, les dieux, 
Devas; au cinquidme, les Brahmas; au sixidme, les Gandhar- 
29S vas, esprits lumineux qui forment les choeurs celestes; * au 
septidme, les Garudas, dtres ailds, reprdsentds tantdt comme 
des dclairs qui volent, tantdt comme des aigles solaires ; au 
huitidme, les Ndgas, esprits des eaux, figurds d’ordinaire 
comme des hommes, portant sur la tdte une couronne de 
serpents; au neuvidme, les Yakshas, dtres douds de force 
surhumaine; au dixidme, les Kumbhapdas ‘, nains ou lutins; 
les Yakshas aussi bien que les Kumbhd,ndas sont reprdsentds 
comme gardiens des trdsors, ainsi que les Elfes et les Nains 
de la mythologie germanique; ils sont tantdt reprdsentds 
comme bienveillants, tantdt comme mdchants. Le onzidme 
rang est occupd par les Asuras ou Demons; le douzidme, 
par les fi4kshasas ou Gdants, Titans; le treizidmo par les 
Pretas ou ombres des morts, fantdmes. Enfin, dans la qua- 
torzidme classe, on range les habitants de Fobscurite 
infernale. 

Nous n’avons pas d ddcrire en ddtail ceux de ces dtres qui 


1. La "vraie forme sanscrite de ce mot est Kdshmanda. 
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ont leur analogie dans la raythologie d’autres peoples. Nous 
devons nous arrSter un moment devant les autres. 

Au premier abord, les Pratyekabuddhas semblent une 
creation du Bouddhisme. Le mot pourrait signifler « un Bud- 
dha special, particulier » ; c’est la du reste I’explication 
officielle du mot, bien que ce sens ait tout I’air d’un non- 
sens. Tandis que les Buddhas laissent briller leur lumibre 
pour les autres crdatures, illuminent le chemin qui rabne a 
Nirv4ria, les Pratyekabuddhas ne luisent que pour eux- 
mbmes; ils peuvent bien arrive r au Nirvana, mais sont 
entibrement depour vus du pouvoir de delivrer d’autres crea- 
tures des maux de I’existence. En outre, c’est un signe 
distinctif, constant d’un Pratyekabuddha, qu’il ne vit jamais 
en mbme temps qu’un Buddha; il se rdvele exclusivement 
pendant la pbriode qui s’dcoule entre le Nirvana d’un Buddha 
et I’apparition d’un autre, c’est-k-dire entre le coucher et le 
lever du soleil. Par consequent, le Pratyekabuddha ne pent 
briller que pendant lanuit; pendant le jour, sa lumibre 
faiblit devant cello du Buddha Unique. Si nous nous rappe- 
lons que le miserable Devadatta, apres sa disparition a la 
fin du mois, renait, aprbs un kalpa (e’est-a-dire : un jour) 
comme Pratyekabuddha, nous reconnaissons * dans ces per- 296 
sonnages nos vieilles connaissances, les six herbsiarques, les 
cinq planbtes et la Lune. II devient dbs lors evident que le 
nom, trbs ingenieusement trouve, du Pratyekabuddha, doit 
se decomposer, non en pratyeka et huddha, mais en praty 
et ekabitddha, de sorte qu’il signifle « pendant » ou « adver- 
saire du Buddha Unique ». Nous pouvons done trbs bien le 
traduire par Antibuddha. 

Aprbs le Soleil, la Lune et les planbtes, viennent les etoiles. 
Celles-ci, dans la mythologie bouddhique, sont designbes par 
le terme d’Arbal, e’est-h-dire « magister, magistral » ; la 
traduction « un saint » n’est pas mauvaise ; elle rbpand une 
teinte bdifiante sur ces figures de la mythologie monastique, 
et rend assez bien I’impression que le mot fait sur I’&me du 
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lidfele. Les Arhats s’appellent aussi Muktas « ddliviAs * » et 
Aryas, « maitres, venerables ». II y a aussi des Arhats ter- 
restres, ou, comma disent les autres Indiens, des Rshis, des 
Gurus; il va de soi que, dans I’dnumdration qui nouspre'oc- 
cupe, il ne s’agit que d’Arhals surhumains ; on n’a qu’ti 
parcourir la liste : I’homme en est soigneusement exclu. 

Tons les Arhats se distinguent par des dons extraordi- 
naires. D’abord ils possbdentun quadruple talent surnaturel ® 
pour (la penetration) dubut, de rintention ou de la chose (en 
question) ; pour (la penetration) de la Loi (du Dharma) ou de 
la nature des choses (des dharmas ) ; pour I’exegese, la defini- 
tion et retymologie des mots ; pour la presence d’esprit dans 
297 la parole et dans la dispute * En outre, ils sont douds de 
cinq ou six sortes de connaissance superieure (Abhijna), 
telles que ; 1. puissance magique ; 2. foreille celeste, de 
sorte qu’on puisse entendre tous les bruits de Tunivers 

3. la faculte de deviner ce qui se passe dans I’Ame des autres ; 

4. la connaissance d’un etat antdrieur; 3. I’ceil celeste, par 
lequel on voit tout ce qui se passe sur la terre et par lequel 
on sait comment les divers Atres dans les differents mondes 
meurent et renaissent. La 6* AbhijnS, est la science par 

1. A une epoque plus ancieBne, doit avoir aussi sigtiifie simplement 

« un sage, un philosophe »>, com me nous Tavons deja vu pius haiit. 

2. Le mot est Patisamhhidd^ et il est difficile de Fexpliquer avec certitude, 
vu qu’il ne se trouve jamais dans un contexte determine, fetymologiquement, 
le mot sigriifierait aussi bien « distinction » que « combinaison particuliere 
Les Septentrionaux emploient le mot pvatisamvid « conscience » ; ce n’est 
certainement pas le mot original, comme Childers Fa d4ja compris {Pali 
Dicl.^ 367). Samhhidd est peut-^tre une transposition de sambidhd^ de samvi- 
dhyatif « percer, p^n^trer ». Dans les deux cas, le mot composd serait sjuio™ 
nyme de moksha ou mukti, dans le sens plus ancien de sagesse approfondie, dc 
preparation, et en m^me temps dans celui de delivrance, de deliement. Comme 
mitkta et yukta peuvent coincider dans un sens et que sambheda = samyoga, 
on peut admettre que patisambkidd =ss pralisamyoga, 

3. Dans Milinda Pahhd, 340, il semble qull soit question de Fhabiletd dans 
la dialectique. 

1. Le Yogin obtient la mfime faculte ; Yoyasdtra, 3, 40. 

2. Les etoiles sont dites « les espions du Roi Varuna », les mille yeux du ciel. 
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suite de laquelle les souiilures sent enlevdes. Une conse- 
quence immediate de I’enlevement complet des souillures 
est le Nirvana, et on s’explique ainsi qu’un trait distinctif 
de retat d’Arhat soit I’arrivee au Nirvdna. DejS, dans I’un 
des plus anciens livres de FEcriture Sainte % I’Arhat figure 
comme doue des six AbhijMs. Dans les temps anciens du 
Bouddhisme, les femmes pouvaient arriver la dignite 
d’Arhat ‘ ; cela est naturel, de mSme qu’il est naturel qu’elles 
aient plus tard perdu ce privilege. En elfet, les vrais Arhats 
sont les etoiles, particulibrement ce qu’on appelle les mai- 
sons lunaires ou auberges du Soleil, et parmi celles-la il y 
a plusieurs femmes, comme Revati, Rohini, Jyeshtha, Oitrd., 
etc. Les Arhats qui resolvent ce nom comme titre honori- 
fique, vu qu’ilsbrillent parmi les hommes comme des dtoiles 
de premiere grandeur, sont placds au qualrieme degrd de 
sanctification, le plus dlevd de tous. Nous parlerons d’eux 
plus tard, a propos des SrotaSpannas, Sakrdage.mins et Anfi- 
gamins. Les quatre degrds de sanctification se rattachent 
evidemment aux quatres phases d’un corps celeste, mais 
dans le systeme ils ont dtd tellement spiritualises qu'il ne 
semble pas utile d’en parler ici plus longuement. 

* Quelque dvidente que soit I’origine mythologique des 298 
Abhijn^s, elles ont dtd transformdes de fagon &. devenir 
I’expression de la virtuosite spirituelle et surnaturelle que 
s’attribuaient les Yogins et les moines thaumaturges de 
rinde, et qu’ils considdraient comme la consdquence d’une 
profonde meditation. Cette pretendue domination sur la 

3. Oullavagga^ 6, 6, 2. 

4. Pour arriver au Nirvana, il faut ^tre Arhat ou Buddha. Les femmes ne 
peuvent devenir des Buddhas; elles ne peuvent pas non plus devenir des 
Arhats — sauf dans la mythologie; elles ne peuvent pas, par consequent, 
d’apres le systeme, s’dlever au Nirvana. D’apr^s le Vedanta, au contraire, la 
feinine pent arriver a la ddlivrance aussi bien que Fhomme. 11 s’ensuit que, 
chez les Bouddhistes, la femme est plac^e plus has que dans le Vedanta. Nous 
verrons plus loin quelle position inf^rieure le Bouddhisme assigne a la 
femme. 
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nature a conduit ^ la magie des fakirs et au shamanisme 
des bonzes *, et semble done me'riter plutdt le nom de 
sagesse inf(^rieure que celui de sagesse supreme ; mais dans 
son origine elle n’est ni ignoble, ni basse, ni populaire : 
elle est la consequence d’une philosophic mystique extr6me- 
ment subtile. 

Les facultes spirituelles de I’Arhat n’assurent pas seule- 
ment sa propre beatitude : elles sont aussi protitables au 
salut d’autres Stres. Elles sont particulierement aptes h 
convaincre les incredules et les sceptiques de la verite de la 
doctrine du Tathdgata et h amener des conversions ^ Par 
leur nature mSme, it etait cependant moins facile de les 
faire servir h I’education morale du peuple. On comprend 
done que la Congregation, pour atteindre ce but, se soit plu- 
tot servie du dogme (d’ailleurs deja etabli dans les croyances 
populaires) des peines infernales. 

Les Meridionaux connaissent huit enters principaux, h 
savoir Sanjiva, SahghUta, KSlashtra, Raurava, Mahdraurava, 
Tdpa, PratSpa, et le plus profond et le plus horrible de to us : 
Avici ^ . Le nombre total des enters, grands et petits, est 
de cent trente-six, sans compter I’enfer Lokantarika, ou 
espace vide entre les spheres, oh errent les fantdmes. Les 
Septentrionaux possbdent huit enters ardents, qui portent 
h peu pres les mSmes noms que dessus, el en outre, huit 

i. « Bonze » est le Sanscrit vandya^ « tres vt^^nerable », titre donn^ aux 
moines. — « Shatnane » est le prakrt et pdli Samano, Sanscrit (Jramaiia, 
« ascete ». 

Les conversions faites par le Buddha lui-meme, qui est en mSme temps 
le supreme Arhat, se font, ainsi que nous Fapprend la 16gende, avec une 
rapiditd vertigineuse, C’est Men de lui qu’on peut dire : il vint, .vit et vain- 
quit, Quant a de v^ritables predications ou sermons, il ne les prononce que 
devant ceux qui ont deja adhdrd k la doctrine : « il preche des coiivertis ». 

3, Nous avons deja en occasion d’observer qu'a??«ci n’est autre chose que 
le point le plus inferieur, le nadir. C'est une forme provinciale d'avdei, « le 
point le plus has formee par analogie avec udzet^ « point le plus eieve, 
septentrion » . 
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enfers froids ; Arbuda, Nirarbuda, Atata, Hahava, Huhava, 
Utpala, Padma et * MahApadma *. Tous ces lieux de torture, 299 
par leur nature et leur but, ne different pas de ceux qui sont 
mentionnes chez les Indiens non-bouddhistes ; mfime les noms 
coincident en grande partie Les descriptions et representa- 
tions figurees que les Bouddhistes font de leurs enfers 
ressemblent, jusqu’en de petits details, a cellos qui avaient 
cours en Europe au moyen Sge, avec cette difference que 
les enfers indiens ont plutdt le caraetbre de purgatoires, 
car, d’aprbs les iddes indiennes, les peines infernales ne sont 
pas eternelles 


3. — L’exAT DE Bodhisatva comme preparation a l’Etat 
DE Bdddha. — LEgende de Vic-vantara. 

Les habitants des enfers complbtement obscurs occupent 
le degre le plus inferieur sur I’echelle des btres; les Buddhas, 
au contraire, sont les btres les plus eievbs et les plus lumi- 
neux, Avant d’arriver h cette hauteur, le Buddha doit 

J. Burnouf, Introd. 20i. Dans d’autres sources, on trouve mentionnes 
d’autres enfers, m^me considerables^ entre autres : Agnighata, Haha- 

Tapana, Andhakala (inagadhique pour Andhakara], Citodaka, Asiccheda, 
<Jambara, Pretdyana, Pretanagara, Yajracaila ; tous nommf-s dans ie Kdranda- 
Vyiiha, 

2. Manu, 4, 88 et Ydjnavalkya, 3, 222, on trouve une Enumeration de 
vingt-un enfers en tout Dans le Yoga, au contraire, il y a sept enfers supE- 
rieurs ou concus comme Etant dans Tespace : Mahakala, Ambarisha, Baurava, 
Maharaurava, Kdlasdti*a, Andhatdmisra — un nom manque dans la liste — 
et autant d’enfers souterrains : Mabatala, Rasatala, Atala, Sutala, Vitala, 
Talatala, Patdla. 

3. Pour rhistoire des relations qui existaient, au moyen age, entre FAsie 
et FEurope, il serait important d’Etudier les descriptions et reprEsentations 
figurEes des enfers bouddhiques ; mais ce sujet est en dehors de notre 
cadre. 
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traverser plosieurs existences comme Bodhisatva il com- 
mence par en bas, tout comme Yishoa, qui, lui aussi, s'ap- 
pelle adhokshaja « ne sous la vue (c’est-a-dire sous Flio- 
ri:^on) ^ ». Par la quantity de mdrite qu’il a obtenue aiildrieu- 
rement et par son avancement grad uel vers la purete et la 
300 limiiere un Bodhisatva s’el5ve, en montant, vers Foeuvre 
de delivrance d’un Tath%ata. 

11 est nature] qiFun Bodhisatva soit ami des creatures, car 
le nom du soleil du matin, Mitra, est identique avec le mot 
mitra^ « ami, allid ^ » ; et pour la mtmie raison, on sait des 
maintenant, — et on le savait ddja il y a deux mille ans — 
que le Buddha qui doit encore venir sera nomme Maitreya, 
« descendant de Mitra )>. Yishnu, lui aussi, qui n' est pas seu- 
lement, mais qui est connu sous le m<^me nom de 
Maitreya. 

Dans lacarri5re d’lm Bodhisatva, on distingue trois epoques : 
1. celle de la pensde naissante ; 2. celle de la r(5solulion 
inebranlable ; 3. celle de la designation ^ pendant laquelle il 

4. Bodhisatva peut signifier un 4tre qui s’eveille ou tWeille les autres, 
aussi, : celui dontDessence consiste dans T^veii, connaissance ou reveil. Bans 
le Yoga, hiiddhisatva signifie la conscience ou Fintelligence en forme exis- 
tante, la conscience vive, la raison active, par exemple dans le commentate 
surle Yogashtra, 2, 18; 3, 18. 

5. Le Siddhdrtha des Germains, le noble prince Siegfried, est lui aussi, 
dans les Nibelungen dit « n6 dans les Pays-Bas ». Le chdteau oh il nait 6tait 
situ6 pr6s de Xanten sur le RMn, qu'on peut par cons^^qiient considt*rer 
comme un Kapilavastu occidental. 

1. Mitra est tantdt le Dieu du jour, quand il figure avec ou en opposition 
a Varuna, le seigneur du Ciel nocturne ; tant6t il doit 6tre plus particuli^ire- 
ment le Soleil matinal, quand Aryaman est invoquh avec lui et Varuna. 
Aryaman semble done, au premier abord, repr^senter le soleil de midi, mais 
le nom signifiq a peu pr^s la m^me chose que milra « compagnon, cama- 
rade », de sorte qull n’est pas facile de distribuer les r61es entre Mitra et 
Aryaman. Si Ton admet qu’ Aryaman repr^sente le soleil du soir, le soleil a 
Thorizon occidental, alors il faut expliquer Varuna comme Tetre superieur 
qui les comprend tous les deux, Mitra et Aryaman, comme le ciel. Bans ce 
cas, Aryaman serait identique avec Yama comme seigneur du royaume 
d’Occident. 

2. Comp. Hardy, M.ofB, 88, les termes qu’il cite sont : manab, pranidhdna, 
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est indique comme Buddha futur par le Buddha alors vivant. 

11 doit accomplir de nombreux exploits et satisfaire a mainte 
obligation avant d'atleindre son but. Un homme qui a atteint 
son but s’appelle en Sanscrit siddhdrtha. On dirait done que 
le fils de Ouddhodana a recu ce nom d’avance; mais on peut 
aussi admottre que le temps ecould entre la naissance et 
I’acquisition de la dignite de Buddha reprdsento I’intcrvalle 
entre I’apparition des premiers rayons solaires et le moment 
oil la sphere ou hemisphere est au-dessus de I’horizon ; ou 
bien la difference entre le commencement de Fannee astro- 
nomique et celui de Fannee civile. Le Siddh§.rtha typique eut 
besoin de trente-cinq ans avant de devenir un Buddha com- 
plet *. Si Fon compare ce chiffre au nombre des Jatakas chez 301 
les Septentrionaux, ti savoir trente-quatre il devient evident 
que la veritable prehistoire du fils de Oakya ne commence 
qu’au debut de la legende. Le rejet deson temps de prepara- 
tion dans des periodes anterieures {kalpas), n’aura ete qu’un 
moyen imagine pour trouver de la place aux rdcits edifiants 
relatifs k ses grands actes de sacrifice. C’etit ete trop exiger 
de Fimagination que de faire accomplir tous ces exploits par 
le prince Siddhdrtha. En outre, cette conception d’une vie 
de Bodhisatva etendue sur des pdriodes anterieures n’etait 
pas litteralement fausse, car il ne faut pas se representer 
ces kalpas, « periodes indetermindes » et asankhyas « dpo- 
ques incalculables » comme particulibrement dnormes, mais 
comme indeterminees et d’une pelitesse incalculable. 

Les vertus d’un Bodhisatva consistent en dix Perfections 

vakpranidhana et vivarana ; la derniere dpoque 6tant couple en deux parties, 
une ind(}termm6e et une d6termm6e. De rintroduction aux Jatakas on con- 
chirait plutdt que les epoques sont : 1. la resolution {ahhinihara ) ; 2. la pre- 
diction {vydkm'ana ) ; 3. la jubilation {haldhala) qui accueille Fintronation du 
Buddha. Les Septentrionaux distinguent quatre ^ipoques; voy. Mahdvasiu 
1 , 2 . 

i. Khys Davids, Buddhist Birth Stories, LXXXIX et XGVilL L’ancicn 
nombre officiel est trente-quatre, ce qui, avec la derni^re naissance du Bodhi- 
satva comme fiis de (Juddhodana, fait trente-cinq. 
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ou vertus parfaites, PElramitfe ou Pdramls : lib&alitS, mora- 
lite, renoncement au monde, sagesse, force intellectuelle, 
patience, v(5racit6, resolution, amabilitd et equanimity 
Chaque Perfection est divisde en trois degres : I’ordinaire, 
Finfyrieur et le supdrieur. Chaque Bodhisatva exerce ces 
vertus dans les trois degrds. En outre, un Bodhisatva doit 
posseder trente-sept autres propriytds qui sont necessaires 
pour arriver a \ 9 .bodhi, a rdveilou connaissance », et qui, 
pour cette raison, sont dites bodhipakshika « favorisant le 
rdveil ou la connaissance, servant a Favancer ». Ces proprid- 
tes, que possfedent les Bodhisatvas aussi bien que les Arhats, 
sont divisdes dans les sept catdgories que void : 

1. Les quatre sortes de rdflexion ou de mdmoire {smrtyu- 
pasthAna] : dans les actes corporels, dans les sensations, 
dans les pensdes, dans les devoirs. 

II. Les quatre sortes d'intention requise ou de soin con- 
302 Venable : ® * d’dviter le mal qui n’est pas encore, d’enlever 

le mal qui est ddja; d’acquerir du mdrite futur, de conserver 
le mdrite acquis. 

III. Les quatre subdivisions du pouvoir miraculeux 
pAdd) : le ddsir, Feffort, la pensde et le raisonnement ndces- 
saires a Faccomplissement de miracles. 

IV. Les cinq pouvoirs (spirituels) (inrfrfya) ; foi, force 
intellectuelle, souvenir ou rdflexion, attention (ou mddita- 
tion attentive) et sagesse. Le mdme mot indique aussi les 

2. Chez les Septentrionaux, il y a d’ordinaire six ParamitAs. 

3. PAli : padkdna ; dans le mauvais Sanscrit des Buddhistes du Nord : 
pmhdna. Cette derniAre forme, bonne ou mauvaise, ne peut provenir en tout 
cas du mot pAli, mais bien d’un prakrt pahdna = p41i padhdna. Les rddac- 
teufs du canon septentrional anront cru que prahdna se rattachait a pra- 
hinoii, comme mdna k minoli, etc. Mdme s’il faut admettre qu’ils se sont 
trompAs, iis avaient une excuse, vu que I’adjectif prahita « attentif » peut 
aussi bien fitre ddrivd de pra-hi que de pm-dhd. L’exactitude du pali padhdna 
est ddmontrdepar le Sanscrit pranidhdna et rexpressioii samddhim pradadhau 
dans le Lalitav. 499. Prahdna dans le sens de « acte de laisser allcr » est un 
tout autre mot. 
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cinq sens, et, d’aprfes d’autres sources, le pouvoir ^motion- 
nel : plaisir, douleur, joie, tristesseet indifference. 

"V. Les cinq forces {bald), identiques aux cinq pouvoirs 
spirituels *. 

YI. Les sept parties de la connaissance {bodhyaiiga) : 
souvenir on rMexion, esprit d’examen, tension d’esprit, con- 
tentement, tranquillity, attention et equanimity 

VII. Le noble chemin octuple ou chemin des Aryas. 

* Si le Bodhisatva est soumis k de grandes obligations, il 303 
jouit aussi de grands privileges. II est sur de ne jamais 
renaitre dans un des huit grands enfers — ce qui va de soi, 
le soleil, au moment de son lever, ayant franchi depuis 
longtemps le nadir, I’enfer Avici et autres lieux dpou- 
vantables d’obscuriie. II ne renait jamais comme femme — 
ce qui pour I’lnde est parfaitement vrai, tous les mots qui 
ddsignent le soleil dans les langues de I’lnde ytantmasculins. 

En outre, il ne nait jamais dans le monde sans forme — ce 
qui est encore vrai, cette rdgion ytant situde plus loin que 

1. La raison du fait que les cinq balas ne sont que des doublets des cinq 
indriyas doit bien Stre que dans Fancienne langue les deux mots ont absolu- 
inent le meme sens. Plus tard, lorsqu’on comprit sous le nom dHndriya 
plus spc^cialement les pouvoirs des sens, les organes des sens et de Paction, 
on a d^double cette categorie, sans changer les subdivisions de P^numera- 
tion. Si Fon soustrait ces cinq propri^t^s superflues du total trente-sept, on 
obtient trente-deux propriet^s bodhvpakshikay probablement le nonibre pri~ 
initif. Autrement, il n’y a plus de sym^trie avee les trente-deux signes 
principaux du Grand ^^tre. Cependant la tradition septentrionale fait, elle 
aussi, la mdme distinction, 

24 L’equanimit6 ou indifference cl6t ici la serie dMne facon bizarre. Si on la 
laisse de cote, on obtient six bodhyangas, d’apres le inodele des six yogdhgas t 
se tenir tranquille, retenir son haleine (c^est-a-dire faire attention), ne pas 
se laisser distraire, bien se souvenir, refl^chir et dtre entierement plongd 
dans le sujet qu’on traite. On reconnalt dans cette ^*nuindration une descrip- 
tion toute scolastique des qualit^s que doit posseder un bon ^colier, quaiites 
qu’on attribue au Yogin ^tudiant ou philosophant. Comme les hodhyangas 
manquent absolument d’unite systematique, on pent y voir une simple 
variante des Yogahgas. MSme Fadjonction de F« indiff‘6rence » secomprend 
alors : le jeune ecolier ne doit pas se soucier de ce qui pent troubler son 
attention i 
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le soleil. En tout, il possede treize privileges, tous de la 
meme sorte que ceux que nous venons de mentionner K 
Un Bodhisatva, quelque elevd que soit son rang, quelque 
rapprochd qu’il soit du point de Feveil parfait, est encore 
plus ou moins soumis a I’influence des passions. II n’en est 
pas encore arrive a dteindre tout sentiment humain, comme 
les Buddhas; non, il est encore apte a agir et il accomplit 
meme de grands et mdmorables actes de sacrifice. C’est 
pourquoi les Gestes ® des Bodhisatvas, et surtout celles qui 
racontent la prehistoire de Gautama-buddha, fornaent la 
partie touchante de la litterature bouddhique. Afin de donner 
une idee de cette sorte de romans edifiants, nous faisons 
suivre ici I'histoire de YiQvantara '\nomque portait le futur 
Siddhartha dans sa dernihre existence terrestre, avant qu’il 
eut atteint le but final. 

HisTOtBE DU Bodhisatva Yiqvantara 

Dans le Jambudvipa prehistorique, la capitale du pays de 
304 G>bi * s’appelait JayaturS. La regnait le roi Sanjaya sa 

1. On en trouve F^num^ration complete dans Flntroduction aux Jatakas, 
vers 2o2 suiv. (dans Rhys Davids, Buddhist Birth Stories^ p. 53). 

% Avaddna, litt^raleraent « morceau » ; parfois « haiit fait «. Souvent 
avaddna eijdtafca sont synonymes, une preuve de plus que jdtaka n’a, au 
fond, d’autre sens qu’ « histoire » ou « morceau ». — A cause de la grande 
veneration qui s’attache au morceau que nous allons citer, il s’appelle aussi 
Maha-Jataka. 

3. Pali : Vessantara, dontles Septentrionaux onttirS par erreur Yicvantara ; 
la forme exacte serail Yaicvanlara. Nous montrerons a Finstant que la forme 
sanscrite ordinaire est Yaicvanara. 

4. Donnde d’apr^s la redaction mdridionale, d’apres Hardy, M. ofB, 116 
et MtakUy 547 (6d, Fausboli). Une version en Sanscrit se trouve dans la 
Jalaka-^mdld composde par Arya-^hra. 

1, Sanjaya, comme pere du Bodhisatva, doit 4tre un autre nom de Quddho- 
dana-Yaruna (Qiva). Mais la Lune et Civa (Varuna) sont identifies pour diverses 
raisons, entre autres parce qulls s^appellent tous les deux Soma ; parce qulls 
mesurent le temps ; parce qu’on pretend que la lune est compos6e d'eau, etc. 
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femme principale 6tait Phusati, qui avail eu autrefois Indra 
comme seigneur et epoux et qui, durant quatre Asaii- 
kliyas (epoques d'une longueur incalculable) et 100,000 Ival- 
pas avail ddsird devenir la mere d’un Buddha. 

A I’epoque llxde, elle donna le jour a un fils, nomme Viq- 
vantara, d’apres la rue ou'sa misre passait au moment de sa 
naissance Des le moment de sa naissance — car il fut 
immediatcment capable de parler — il donna des preuves 
de sa disposition aimable 

A I’cige lix<5 par la coutume, on le maria a Madri, fille du 
roi de Cedi, princesse celcbre par sa boaute. Leur mariage 
tut Ires heureux, ct ils euront deux enfants, un fils Jalin, et 
une fille Krshnajina 

2. La lemoic principale tin tlieu de la Lune est Rohini. 33onc Phusati = 
Rttliini, ct le premier terme doit etre identique au second on en etre voisin. 
il rant en conciure, que Phusati, comine il fallait sy altendre a priori, repojid 
a un Sanscrit Prshati. Or, Rohini nest pas seuleraent Aldi^baran, mais aussi, 
dans TaUtirtya Samhitd, 4, 4, 10, un nom de Jyeshtha, et comme Jyeshjha a 
Indra pour seigneur et epoux {paH), on pent s’expliquer qiie Prshati soit tan- 
t6t la premiere fetmne d adieu de la Lime, et qiie tantdt elle ait Indra pour 
pali.'Eii dehors de Jyeshiha, Citra, elle aussi, est placee sous rinfluence tPIn-” 
dru, et cUrd et prskali signitient tons les deux « bigarrtie ». 

8. Ceciparait cnigmatiquc, mais ne Pest pas. Larue en question, vilhi, est 
identique a Vaiiivdnarn-vilhi, qui comprend les trois constellations des deux 
Bhadrapadiis et de Revati. Comme ces trois constellations ferment la serie, il 
va de soi que celui qui est destin^» k devenir plus tard Siddhartba — avec qui 
commence une nouvelle annee — doit naitre dans la Vaiiwdnara-vithi. Il est 
dillicile de savoir si vessanlara (c’est-a-dire vaigvdnlara) est une modification 
de vairvduara, on si c’est le contraire; mipmnara est un mot tres connu; 
mais il ne sunsuit pas que dans cet ordrc desid^cs il soit la forme primitive, 
cepcndant il n'est pas improbable que vaiQvdnlara soit seulemcnt une forme 
modifiee par suite do considerations etyraologiques. 

4. La memc racine — bhdp etc. — exjirime les idees de « parler » ct dc 
« hiire ». LeBodhisalva parla, c’est-a-dire « fut lumineiix » des Ic commence- 
ment; et des le commencement aussi, il montra son amabilite, car U est 
Mitra. On eut pu ajouter qu'il sourit immediatement, comme on le racontc a 
bon droit de Zoroastre ; car on pent doniier au mot mitra un sens etymolo- 
gique qui y introduit rid6e de « sourire ». 

5. Le frere et la smur repr^sentent le jour et la unit. Jdlin, ou plutdfc 
Jvalin est « le lumineux » ; Krshqdjina est « celie qui est habillee d’une toison 
noire »* Dans notre r6cit, il semble qulls sont confondus avec les Aevins, 

21 
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30?) * Vers ce temps, il y eut au Kaliiiga line famine par suite 

d’une seclieresse persistantc. Comme le roi do ce pays savait 
que Vicvantara possddait un elephant hlanc ‘ qui avait lo 
pouvoir d’amener la pluie, il envoya huit brahmanes, avec 
la demande de lui ceder I’animal. Les ambassadcurs arri- 
verent a Jayatura, un jour de ffite, au moment on le prince, 
assis sur son eldphant blanc, etait cn train de se rendre a 
rcdifice oil se faisaient les charitcs publiques, afin d’y distri- 
buer ses^aumones. Il vit les ambassadeurs et leur deraanda 
pourquoi ils etaient venus ; lorsqu’ils lui eurent communique 
leur rdponse, il leur exprima ses regrets qirils n’eussent pas 
cxigc davantage, par exemple sa chair ou ses yeux; il cut 
dtd pr6t a leur donner aussi cela. Sans retard, il leur donna 
Teldphant, en disant : « Puissd-je par ce moyen devenir Bud- 
dha! » Les bourgeois, voyant emmenor I’elephant qui leur 
etait si utile, s’empressbrent de se rendre pres du roi Saujaya, 
atin de se plaindre a lui, les larmes aux yeux, do ce qui 
venait d’arriver. Un peu calmds par la bienvcillance du sou- 
vcrain, ils ddclarbrent qu’ils se tiendraient pour satisfaits si 
le prince dtait envoyd en exil au rocher do Vatikagiri 
Des qpe les bourgeois furent partis, Sa' jaya envoya un de 
ses chambellans aupres du prince, afui de I’avertir qu’il efit 
a quitter la ville au londemain matin. Cette nouvelle n’af- 
fligea nullement Viqvantara ; il pria seulement le chambel- 
lan d’avertir le roi qu’il desirait distribuer des auraunes le 
lendemain matin, afin de pouvoir partir le Joui‘ aprbs pour le 
ddsert Aprbs avoir donne ordre de prdparer ses serviteurs, 
306 eldphants, chevaux et voitures * il alia voir Madri et la 

1. C’est-cVdire « un niiage ». 

2. Get ev<5nement est le pendant de Fexil de Rdma par ordre de son pcrc. 
Or, Rama est le 34® descendant d’lkshvdku {comp. p. 243) et Vicvantara la 
34® naissance du Bodhisatva. Rama et Vicvantara sont done, au fondi iden- 
tiques. Il n'est done pas ^tonnant que leur histoirc pr6sente tant d'analogies. 

3. Rdma, au contraire, se prepare a partir tout de suite. 

4. Rdma, au contraire, dit a Sitd qu’elle doit distribuer ses biens et cboses 
precieuses aux mendiants ou aux moines, et aux serviteurs. Quand il vint la 
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pria de rcunir tons ses Liens, la dot qu’elle avait apportee 
Dans celte conversation, le prince insista sur ce qu’il y avait 
de meritoire dans la distribution des aurnoncs, et elle lui 
declara qu’cllc partageait entibrement ses sentiments *. Puis 
il la rait au courant de I’exigence des bourgeois, mais il la 
pria de continuer a jouir des avantages attaches a sa posi- 
tion et de se charger de la tutelle de leurs deux onlants. En 
entendant ceci, elle ddclara qu’elle aimerait micux marcher 
avcc lui a la mort que rester cn vie sans lui La reine, qui 
avait appris sur ces entrefaites la nouvelle do I’exil prochain 
du prince’’, s’etlbr^a vainementde faire revenir son mari sur 
sa ddcision, bion qu’il lui promit, emu de sa douleur, de 
rappeler leur fils, aprbs que celui-ci aurait passe quelque 
temps dans le desert. 

Le lendemain, apres que les diffdrents trdsors, chacun de 
700 pibces, eurent ete reunis, Vicvanlara donna ordre de 
rcunir les mendiants, etilleur distribua toutes ses richesses : 
eldphants, chevaux, taureaux, bullies, vaches, jeunes lilies, 
jeuncs gens, fillettes et garqons; puis de For, de Fargent et 
toutes sortes de joyaux et de perles *. Dbs que les portes du 
tresor furent ouvertes, la foule des mendiants se prdcipita 

voir pour lui communiquer la nouvelle de son exil, « il ne put maitriser sa 
douleur Chose x'eiuarquable : le commentatem* de ce passage du Rdmdyanaf 
U, 26, 7, fait tout son possible pour diininuer la force de ces paroles; evidem- 
liient, parce que, d apres cet excellent honmie, il ne convient pas que Rama, 
qiiiest im avcc Vishnu, Fliltre Supreme, sente si humainement. Le Bodhisatva 
do r6cit bouddhique r^pond parfaiteinent a cet id6al du commentateur devot* 

1. Le meuie recit se trouve, quant k Fessentiel, Mmdy. II, 30; le ton du 
poeme est a la fois plus mondain et plus sdrieux. 

2. Comparez le beau discours de Slta, dans ie Mmdy. II, 27. Sita est la 
terre nourriciere ; Madrl doit f*trc la m^une chose, dans sa qiialite de femme 
du Bodhisatva. Comme Vievantara etSiddhdrtha sont de nouveau deux noms 
pour ie meme tdre, leurs deux femmes doivent ^galement etre identiques* 
En etfet, Mddrf est identifiee express^ment avec Yacodhard, et nous avons 
deja YU, d’apr^s d’autres donndesj. que cette deruiere est la terre. 

3. Dans Ie Rdmdyaiia, Kaucalya, la mkre de Rdma, apprend la nouvelle de 
la bouche de son fils, 

ii Rdma et Sitd distribuent leurs biens et leurs tresors : Mmdy, 11, 32* 
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avec ciipidife, semblable a des abeilles * qiii volent yers un 
bois doiii les fleurs viennent de s’ouvrir K Qiielqiies-uns 
prirent des ^tolfes de soie, des guirlandes, des vetemenis ; 
d’autres choisirent des bijoux, des anneaux ou des courounes. 
Puis MMri, elle aussi, distribua ses vfitemeats, ses pierres 
precieiiscs et autres objets de valeur. 

Quand les epoux prirent conge de leurs parents % la 
reine fit un dernier effort pour amener Madri a rester aupres 
d’elle, vu qu’elle aurait a supporter tant de misilu’es dans le 
desert; mais la princesse repondit qu'elle aimait micux vivre 
avec son mari dans le desert que sans lui a la cour. Le prince 
lui-mdme lui d6peignit les dangers dont les betcs feroces 
et les serpents la menagaient, inais elle declara que cela ne 
Feffrayait pas ^ Aiors il desira qu’elle laissat an moins les 
deux enfants, qui, an lieud’avoir des lits luxueux, seraicnt 
obliges de couclier siir la roohe dure et, an lieu dune 
nourriture exquise, devraient manger des fruits ^ Mais elle 
rdpondit qu’elle voulait avoir ses enfants avec elle, aussi 
bien que son mari. Les courtisans et d’autres personnes 
presentes se lainent&rent h haute voix, comme se lamente 
un bois d’arbres Sal, quand uii vent violent Fagite. Les 
courtisans amen5rent aiors le char et Madri y monta, avec 
sa fillette au bras et son fils a la main. 

Apr6s que Vigvantara eut salud respectuousement ses 
parents, il fit partir les courtisans et donna de bons conseils 

1. Id, coaime si souvent ailleurs, la comparaison contient ie vditable sujet. 
En realite, les abeilles sent le principaL Le depart pour le desert, le viudsa, 
a done lieu au printemps. Dans le Rainayaua Fexil dure qiiatorze aiis, proba- 
blement ia moiti<§ des saisons lunaires (27 ou 28 en tout), done un aycoia^ 
« seinestre ». De la le titre, « Vayana de Rama ». 

2. Comp, lavisitede depart, dans WMyndy, IJ, 34. 

3. Comp, pour la ressemblance, souvent textuelle, IMmdy, 11, 28, 19 ss, 

4. Edmdy. 11 , 28, il ; avec cette difference qull n’estpas question des deux 
enfants, car Rama et SJU n'ont d’enfants que bien plus tard, apres le retour 
de Texil et la prise de Lankd. 

5. pass. cit6, 12. 

6. Comparez Edmdy. II, 40, 11. 
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aux bourgeois * puis il quitta la ville et s’en alia vers le 308 
JNord K La reino lui envoya encore aprbs coup un millier de 
chars, charges de toutes sortes d’objets utiles et couteux, 
mais les deux epoux distribuferent le tout on aumdnes. 

Pen do temps apres ieur depart, deux brahmanes vinrcnt 
dans la ville pour voir Yiqvantara, et lorsqu’ils apprirent 
qu’ii venait de partir pour le desert, ils demandbrent s’il 
avail emporlb quelque chose. On leur dit qu’ii n’avait em- 
mene qu’un char. lis le suivirent alors et lui demanderent 
de leur coder les deux chevaux qui trainaiont le char. Imme- 
diatement, le prince satisfit a leur demaiide ; mais Indra, qui 
voyait ce qui se passait, envoya quatre anges sous forme de 
chovaux, qui s’attelercnt devant le char et le trainerent ^ 

En route, un autre brahmane cria : « Seigneur! jc suis 
vieux, faible et fatigue ! donnez-moi votre char! » Le prince 
ceda le char anssi volohtiors qu’ii venait do cbder les che- 
vaux. Le prince porta son fils et la princesse sa lille, et bien 
que les inegalitbs de la route les fissent beaucoup souffrir, 
leur ame dtait pleino de conlonlement, a la pensee des dons 
qu’ils venaient de distribuer. En continuant leur voyage, ils 
arriveront a une locality du royaume do Cedi, d’ou Madri 
envoya un message a son pbre pour I’avertir de leur ar- 
rivde. Le roi, avee une suite de 60,000 princes, se rendit 

1, Le discours de 3lama aux bourgeois qui lui font escorte hors de la ville 
se troure Rchmh/, 11, 40. . 

1. Rdnui, au coutraire, va vers le Midi. Notre histoire est consdquente 
avpc eUe-nieiue, car die place les 6vcneuien{s au priotemps, et alors le soleil 
va vers le Nord. Lc voyage de Hilina doit coirunencer, soit au 21 juin, soit a 
Tequiaoxe d’autouine. •— L'accord entre les points indiqut^s dans les deux 
redts est si grand qu'il ne pent etre djCi au hasard. 11 est douteux que i'nn 
des deux recits ait but des emprunts d Tautre. Nous croyons vraisemblable 
que les deux out piiisd a ime meine source ancienne, Cependant ilserait pre- 
mature d'adiruier rien de posilif a cet egard, avant do connaitre tous ies 
iextes de rbistoire de Vievantara. 

2. Le char dlndra et des Aevins s’appelle dans les Vedas svayukti « celui 
qui s'attelle soi-mdme ». 

;L On lie dit pas par quelle personnel 
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aupres d’eux et ne fut pas peu dlonne de ce qu’il voyait. II 
demanda si Sanjaya etait malade, ou s’il dtait arrive quel- 
qu’autre malheur, et oti ils avaient laisse leur suite et les 
chars. * Vi^vantaradit pourquoi ils avaient quitte la ville. Le 
roi du Cedi Finvita alors a regner a sa place, et lorsque cette 
offre bienveillante fut rcfusee, le roi fit arranger convena- 
blenient et orner la locality oii ils se Irouvaient, ct les amena 
h y sejourner pendant une scmaine Pendant ce temps, ils 
furent regales d'une faijon princiere, mais, a la lin de la se- 
maine, ils continuferent leur voyage vers Vaiikagiri. Sur For- 
dre d’Indra, Farliste ® des dieux, Vi^vakarman, construisit 
deux salles, Fune pour Viqvanfara, Fautre pour Madri et les 
deux enfants. Ils se vStirent en ermites et vecurent comple- 
tement separes; seulement les enfants allaient a la salle 
du pere quand la mbre dtait en train de cueillir des fruits 
dans la forfit. 

Aprbs qu’ils eurent sdjournd la pendant sept mois, Finci- 
dent suivant se produisit. II y avail un vieux brahmane, 
nommd Jfijaka, qui depuis sa dix-huitibme annce avail mend 
la vie d’un mendiant. II avail reuni peu a peu cent pibces 
d’or, qu’il confia k un autre brahmane pauvre, pour qu’il 
les gardM, mais lorsqu’il vint les rcdemander, le brahmane 
dit qu’il avail tout depensd pour lui-mfime, de sorte qu’il ne 
pouvait lui donner que sa fille Amittatitpana Jxijaka, 
comprenant bien qu’il ne pouvait obtenir rien de plus, se 
contenta du peu qu’on lui oflrait ‘ et prit la jeune fille 

1. En mythoiogie, tout se fait en im moment, 

2. Vicvakarmaii est Tarchitecte et Tartiste du ciel; nous Favons ren- 
contrd en qualite de coifieur. Gela s’explique par ie fait que le mot pour 
« coiifeur » et « barbier », kalpaka^ signifie aussi « un homuie qui travaille 
(quelque chose) ». Dans la mythologie des Grecs^ des Hoinahis et des Germains, 
la figure correspondante est un forgeron. 

3. La forme sanskrite doit dtre Amitratapana « celle qui tourmente ses 
enuemis. » 

4. Dans Festimation du narrateur, une femme a bien rnoins de valeur que 
100 pieces d’or» 
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pour femme. Ceci reveilla la jalousie de ses aiitres femmes, 
qui persecuierenl violemment leur rivale , surtoiit certain 
jour qu'elle sortait pour ailer chercher de Feau. Elle so facha 
cl se mil on colere a son tour, mais Jujaka, pour la calmer 
promit d'aller chercher luFm^me le bois a bruler necessaire 
ei de faire tout le travail dans la maison, pendant qu’elle se 
liendrait tranquillo. Amitlatapana lui dit alors que le chari- 
table \i(^vantara se trouvait pres du mont Yaiikagiri, el que 
si Jujaka allaii le voir, le pinnce lui donnerait certainement 
nil Jomestique pour la servir. Le brahmane fit quelques 
objections, paree que le cliemin etait long et qiiil etait 
iui-mt!‘me vieux el faible, mais comme elle ne cessait de le 
luirceler et Faccablait de reproches, il se resigna et entreprit 
le voyage. 11 se rendit d’abord a Jayatura ^ et demanda a 
voir Yicvanlara. Les bourgeois, furieux de ce qu’on osait 
encore demundcr des aumdnes uu prince, tomb^rent sur lui 
avec des batons et des massues, et le chasserent hors de la 
ville. Fugitif et ne sachant ou aller, il fut conduit par les 
dieiix ^ dans la direction de Yahkagiri. Arrive pr^s de cette 
localite, il fut vu par les gardes, que le roi de Cedi avait 
placees autour de la foret, et sans doute il eiit 616 tue, s’il 
n’eut imagine un mensonge et raconte que les parents de 
Yicvanlara Favaient eiivoyd pour prendre de ses nou- 
vclles. Plus loin, il rencontra Fascelc Acyuta, qui sejour- 
nait lout pres du rooher Yipula. Il lui raconta qu’il avait 
etc le precepieur du prince dans la jeunessc de celuFci. 
tretaii Fheiire do midi, et comme il soupconnait quo le 
prince serait absent pour chercher des fruits et que Madri, 
([ui empt'clierail probablement qu’on n’accordat sa demande, 

1. d<Hail serait absurde s'il ne s’agissail pas d'un iiiythe; en eft'et, ]a 
fcrniiie avait dit qm hf prince se Irouvait a Yaiikagiri. — 11 y a une certainc 
analogie <‘uh*e ee recit et la venue du brahmane Piugala Gargya chez Rama 
p<air mendier, egalement ii la demande de sa femme; voir Rdmdy. il, 32, 29, 

2. Le mot pour « dieii », deva^ signifie dans la langue de i’lnde aiissi « sens, 
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serait seule a ]a maison, il r^solut de se retirer dans une 
grotto voisinc, jusqu’au lendemain matin. Cette nuit, ia 
princesse cut un rSve penible, et d&s le lever du soleil, 
3H elle se rendit la demeure de son mari *, pour lui deman- 
dcr I’explication de ce songe. Le prince lui demanda poui*- 
quoi elle venait a une heure si indue, ot elle lui raconta 
qu’elle etait etfrayde par un songe, dans lequol elle avail vu 
un homme noir qui lui coupait les deux bras et lui arraebait 
le cffiur. Bien loin d’etre effraye, Vigvantara fut I’avi, pre- 
voyant quo le temps dtait venu de realiser les perfections de 
la vertu. II se borna cependant ii lui dire qu’ello avail jadis 
mangd de lanourriture exquise et dormi sur dos lits moel- 
leux, mais qu’elle n’avait maintenant a manger quo dos 
fruits et etait obligde de coucher sur la dure; apresFavoir 
ainsi avertie d’uno faqon dnigmatique, il la laissa partir. 

A Fheure ordinaire, la mere mena les enfants pres Ju 
pbre, et alia elle-m6me dans la fordt. Conime le prince 
vit venir le brahmane, il ordonna a Jiilin d’aller au-devant 
du vieillard et de porter sa cruche a eau. Apres que le 
brahmane exit mangd quelques fruits qu’on lui avail otlerts, 
ViQvantara lui demanda dans quel but il etait venu. Le vicil- 
lard lui dit qu'il dtait venu pour lui demander les deux 
enfants. En entendant cetto requete, le prince fut ravi, ot 
declara que le brahmane dtait le meilleur ami qu’il eiit 
Jamais ou, vu que d’autres no lui avaient jamais fourni Foc- 
casion de odder autre chose que dos objets d'aussi pen de 
valour que Felepbant ou le char. Cependant, la mere dlait 
absente et comme elle avail le droit de voir les enfants 
encore une fois avant leur ddpart, Fhote serait oblige d’at- 
tendre jusqu’au lendemain. Jujaka declara ne pouvoir roster 
si longlemps, et que, s’il n’obtenait pas Ics enfants tout 
de suite, il sei'ait oblige de partir sans eux. « Apporte-lcs 
k mes parents », rdpondil Viqvantara, « vous serez sfxr 
d’obtenir une belle rdcompense — « Non », reprit le 
brahmane, « si je les emmfene la capitale, il m’en cohtera 
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la vie des qu’oTi saiira cle quelle maniftrc je les aurai 
obtcnus. Decidez done immddiatement si vous les voulez 
donner, ou non. » Jalin et Ershn^jina, qui avaieiit entendii 
CCS paroles, fiirent teliement effrayes qu’ils prirent la fuite 
ot se cacherent sous les feuilles d\in lotus qui croissait 
dans iin clang voisin. 

ViQvanlara avail mainlenant rcsolii de coder les enfants 
sans plus dc reiai'd el les appela. En vain : ils ne vinrent 312 
pas. Sur oe, le vioux se mil h lui faire des reproches, et dit 
qu’en tout le pays it no connaissait pas d'aiissi grand men- 
teur : it ctait evident, qiie les enfants avaient etc renvoyes 
expres. Alin de decouvrir ou ils s'etaient enfuis, le prince 
se rendit lui-ra6me a la forftt, et appela, veiiu pres de Tdtang, ' 
son fils Jalin. Des qiie Feniant eut entendu la voix cle son 
pbre, il dil : « le brahmane pent venir me prendre; je suis 
pret a devenir son serviteur : je ne peux supporter plus 
longlernps de resler ici en ciitendant les appels do mon 
pore. » All mi^me moment, il dechira en deux la feuille soiis 
laquelle il etait cache, se redressa et courut en pleurant vers 
son pere. Vicvanlara lui demanda oil etait sasoeur, et conime 
Jalin disait qiFidlc s’cUait enfiiie avec lui et s’elait cachde, le 
prince Fappela, sur quoi ellc sortii, comma son frere, de 
dessous le lotus, et embrassa on pleurant ^ les pieds de son 
pere. Vicvanlara, (jiii comprenait fort bien quo s'il rraban- 
dounait les enfants, il ne deviendrait jamais un Buddha et 
ne seraii aiiisi jamais en elat de delivrer les etres des mi- 
seres de Fexisteace, se ma'itrisa, ramena Jalin et Ki’shnajina 
a\"ec lui ii sa cabane ot les donna an brahmane, cn lui ver- 
snni de Feau sur les mains et en disant : « Puiss(S-je devenir 
oinsi FOmiiiscienl! » 

Le brail mane pril los enfants avec lui, mais* tomba en 
descendant dhine colUne et resta en cet dtat, ciendu avec le 
visage centre lerre. Les enfants prolllijreni do Foccasion 


Les iftrmes a^-slgneiit la ros^©i 
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pour s’enfoir ei retoiirner yers leiir pore, mirent les mains 
sill* ses piccls et liii rappelerent en pleuraiit le reve do lour 
mere. Jalin disait quils desiraient tant revoir lour mero 
avant de partir, el que si leur perc Ics devait ceder neccs- 
sairement a im hraimiane, il devait les donnor a un qui ful 
moins laid qiie ce vicillard charge d’amidcs. II remarqiia 
aussi qii’il vaudraii niieux le coder soul, et laisser Krshna- 
313 jina pres dc sa mere vn qu’elle elait faible ct clidlive el 
impropre au travail. Le pere garda le silence, et comma 
Jalin Ini demandait poiirqiioi il ne repondait pas, Jnjaka 
s’approcha sanglant et pareil a uu bourreaii qni vieiit dc 
mettre a mort un crimineL Les enfants tremblaient de 
frayeur cn le voyant venir. L’impiloyable vieillard, qni 
n etait pas en dial de retenir les deux enfants a la fois, Tun 
s’enfuyant au moment ou il saisissaitFautre, les lia ensemble 
avec une braiiche flexible, et les ponssa en avarit, les frap- 
pant d’an baton. Tristes, ils rogardaient lour pere, comme 
pour lui dire que le sang leur coulait le long du dos et qnelles 
doiileurs insiipportables ils cnduraienl. YiQvantara pensa : 
« Si mes enfants ont a endiirer ceci devant mes youx, que 
n'auront-ils pas a souffrir quand ils seront loin? Comment 
seront-ils cn clat de francliir les nionlagncs, de marcher snr 
les epines, les pierres? Qui les nourrira quand ils seront 
adarncs? Qui adoucira leurs douleurs, quand lours pieds 
seront enfles? Et quand les vents froids souflloni, qui les 
rdchauirera? Comme la mere, qui a porte les deux enfants 
dans son sein, sera affligde cc soir, quand clle reviendra et 
verra que les deux enlanls sont partis! » Aninie de pareilles 
pensees, il resolut de chasser le brahmane ct de roprendre 
les enfants. Ceux-ci, en longeant les endroits ombrages oil ils 
uvaient joue ensemble, la grotte ou ils avaient faimnnc si 
souvent pour so distraire des figures ou terre glaisc, et les 
arbres croissant le long do Fcau, s'dcrierent tristement : 
« adieu, arbres, en pleine floraison! et vous, petits lacs oii 
nous avons folMrd! et vous, oiseaux, qui avez gazouiild pour 
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nous VOS plus belles chansons! et vous, sylphides, qiii avez 
danse et battu dcs mains pour nous! Dites a nqtre mere 
quo nous vous saluons pour laderniere fois \ Yous, genies, 
et vous, animaux avec qui nous avons jone, que iiotre mere 
sache en quel 6tat nous passons ici le long dii chemiii I » 

Sur ces entrefoites, Madri etait sur le point de reveiiir a la 
maison Aim de retarder son rctour, Indra envoya qiiatre 314 
anges sous la Fornie de b6tes faroccs. Quand, s'avanqant et 
la pens(5e toujours rernplie de son r6ve, elle vit ces ani- 
maux, elle s'effraya et fut inquiete au sujet de ses enfants, 
craignant que ceux-ci ne vinssent a sa rencontre et ne fussent 
devores. Elle s’approcha pen a pen de la cabane, mais n’en- 
tendit pas de voix : un pressentiment plein d’angoisso s’cm- 
para d’elle, et elle commenQa a croire quo les enfants avaicnt 
ete enleves dans lour sommeil par un aigle ou im demon, 
ou emportes par ses parents. Yenue a la cabane, elle de- 
manda a son mari ou etaient les enfants, mais il ne repon- 
dit rien. Ce silence Fetonna, d’autant plus qu'elle remar- 
quait qii’il n’avait pas, comme d'babitudo, clierche de Feau 
et du bois a bruler. Afln de la preparer a la rnauvaise nou- 
velle, il commenqa par lui raconter qiic Jalin et Krshuajina 
etaient sorlis quand ils voyaient qiFelle restait dehors plus 
longiemps que dliabitude. Sur cette noiivelle, Ja mere so 
hata de reloiirner a la fore! et chercha a tons les endroits ou 
les enfants avaient Fhabitude de jouer. Yoyant que tous ses 
efforts etaient vains, elle s’evanouit. Son mari, inquiet de sa 
longue absence, alia a sa recherche, et la trouva sans con- 
naissance. Il repandit des gouttes d’eau sur son visage, et 
elle revint a elle-m6me. Sa premiere question fut : « ou sont 
les enfants? » Le prince lui raconta qiFil en avail fait don 
a im vieux bralimane, atin de satisluire aux conditions neces- 
saircs a Fobtention de la dignite de Buddha. Madri repondit ; 

■ i, Toute cette scene d’adienx est un de ces lieux-coiamuus comme on en 
trouve surtout dans les pieces de theatre. Elle n’a rien de bouddhique. 
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« Ladignite de Buddha vaut mieuxquecent mille enfants! » 
et pendant qu’elle se rdjouissait au fond de son anie siir la 
recompense qiii resulterait de ce don charitable, elle sonhaita 
que toutes les creatures en eussent leur part. 

Quand Inclra vit qiie ViQvantara avail donne ses propres 
enfants, il prit, pour empecher que quelquhin n’emmeiiat de 
meme la princesse, la forme d\in vieiix brahmane et se 
rendit a "Vaiikagiri. Le prince le vit et lui domamla quel (?tait 
le but de sa venue, sur quoi Indra repondit : cf Je suis vieux 
315 et impotent ; je n’ai pcrsonnc pour m’aider. * C'est poiirquoi 
je viens pour recevoir votre femme comme mon esclave. » Le 
prince dchangea un regard significatif avecMadri, et ceUe-ci, 
devinant ses pensees, se declara pr6te a ob4ir an desir qui 
s’6tait manifesto. II s’ensuivit quo le prince la donna au soi- 
disant brahmane, a(in que ce don put Faider a obtenir la 
dignit(S de Buddha, Au moment oil le brahmane la rcQut, il 
dit : (c La princesse m’appartient d6s maintenant; ce qui 
appartient a un autre, vous ne pouvez le donner ; gardez-Ia 
done pour moi jusqu’a ce que je revienne, » Sur cola, Indra 
reprit sapropre forme, et dit h Viqvantara que tons les dieux 
et archanges s’dtaient r^jouis dela charite du prince, et, eii 
lui assurant qii’il arriverait indubilablcment a la dignite 
de Buddha, il lui commiiniqua en outre, qu’apriis ime 
semaine ses parents arriveraient en meme temps quo les 
deux enfants et qu’il obticnclrait Tempire. La terre avail 
tremble apri^s chaque don, el le Meru et les autres montagnes 
avaient d’un signe de la t6te manilnsle leur approbation F 

1. Peu de temps avant le Nirvana, le Seigneur expliqua a Ananda qu'il y a 
8 causes de treiiibiements de terre, Le premier trerablenieat a lieu quand des 
tempetes agitent I’eau sur iaquelle repose la terre ; le choc se trausmet de 
Teau a la terre ; le second est cause par le puuvoh* mlraculeux de brafi- 
manes, d’ascetes ou d’anges ; le troisi&me a lieu lors de la descenie du Bodlu- 
satva, du haut du cieldes Tushitas dans le sein de sa mere; im pared eve- 
noment, I'emarqiionsde en passant, n’est nuUement represente comme 
quelque chose d’lmique ou de rare, et a bon droit : il a lieu periodiquemeiit 
tous Iei§ ans ; le quatrieme tremblement de terre a lieu au moment de la nals- 
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Sur ces eiitrefaites^ Jujaka et les enfants etaient arrives, 
avant la tombee de la nuit, a une distance de soixante lieues, 
et ils s’etaient places sous un arbrc, dont les branches 
s’etendaient au-dessus d’eux comme une voute, Les dieux 
visiterent les enfants sous la forme de leurs parents et leiir 
tournirent le necessaire. Le brahmane fut, par consequentj 
rempli de respect, * et le lendemain il amena les enfants a la 316 
maison de leurs grands-parents. La nuit precedcnte, le roi 
Sahjaya avail eu un reve, dans lequel il vit un homme lui 
apportant deux lys d’eau. Il convoqua des brahmanes ver- 
ses dans Tetude duVeda, et ceux-ci lui predirent que bien- 
tot il vcrrait arriver deux enfants, ce qui serait pour lui une 
source de grandes joies. Pendant qu’ils parlaient ainsi, on 
vit venir le brahmane, avec Jalin et Krshnlljina. Le roi 
demanda d’ou ils venaient. Le vieillard fut sur le point de 
lui raconter une histoire mensong^rc, craignant de forts 
desagrements pour lui-meme si la vdritc etait ddcouverte; 
mais juste a temps, il fut ddtourne de ce mensonge par une 
inspiration divine; de sorte qii'il i^epondit : « ils me furent 
donnes en charite par ViQvantara. » En decouvrant que 
le garcon et la fillette etaient ses petits-onfants, Sanjaya, 
ravi, pla<^.a le premier sur un genou, et le second sur 
Fautrc et lit donner de nombroux cadeaux an brahmane, 
qui mourut cependant a minuit, pour avoir trop mang(5 L 

sance; le cinquieme, an moment de robteiition de la parfaifce sagesse; le 
sixitmio, qiiand le dharmacakra supreme est mis en mouvement ; le septieme, 
qiiand ie Tathagata se delivre du d6sir de vivre plus longtemps; le huitieme, 
iors du Nirvaiia final. Tous ces tremblements de terre sont representes comme 
des pheuomenes physiques. Les six dernlers ne sont pourtant pas des trem- 
biements de terre proprement dits, mais des changements dans la position 
de la terre, reiativemcnt au soleil. Du neuvieme tremblement de terre, qui eut 
lieu d propos de la liberalite de Vigvantara, il est longuement question dans 
Mil, Panhd, iiO ss. 

i, u Manger », quand il s'agit de corps cdlestes, signifie, ainsi que nous 
Favons vu, « parcourir une portion de Forbite Le vieux brahmane, qui, par- 
venu a la fin de sa course, disparait est identifie avec Devadatta, la Lune, Cela 
ne s'accorde pas bien avec Fheure de sa mort. Nous croyons plus vraisem- 
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Le lendemaiu, son cadavre fut bruld sur un buchei* magiii- 
liquc. Le roi Sanjaya, sans tarder, se rendit, arec les 
enfants et une grande suite de barons ct de bourgeois, ii 
Vankagiri , afm d'aller chercher Viqvanlara cn grande 
pompo. Celiii-ci entendit bientot le bruit de la foule qui 
■ s’approcbait, et fit monler la princesse an sommet de la 
montagne, pour savoir ce qui se passait. Elle executa cet 
ordre et rcvint avcc la nouvelle que ses parents appro- 
chaient. Ce n’est pas sans regret que le prince rccomiut 
parmi les elephants celui qu’il avail jadis donue au roi du 
Kaliiiga, mais quand on lui apprit que le peuple du Ivaliiiga 
avail, de son propre mouvement, restitue I'elepliant, parce 
qu’il y avail mainlenant de I’abondance dans le pays, il se 
senlit tranquiilise. Le roi Sanjaya, sa femme Phusati, le 
3i7 prince Vigvantara et sa femme, * avec leurs deux enfants, 
suivis d’une grande foule venue de Jayalura et de Cedi, se 
rendirent, du mont Vankagiri a la capitale. Le prince 
obtint de nouveau le gouvernement, et apres avoir regne 
conformdment aux dix preceptes qui reglent la conduite 
des rois, il mourut, pour renaitre dans le cicl des Tushitas. 

Le brahmano Jujaka devint plus tard Devadatta ; Amitta- 
tapantl, la rcligiouse heretiquo Cinca ’ ; le brahmane Acyuta 
devint I’Ancien (^ariputra ^ ; Indra devint I’Ancien Anurud- 
dha’’; le roi Sanjaya devint Quddliodana; Phusati, Mahamfiyd; 
Madri, YaqodhaiA ; Jdlin devint Rdhula '* : Krshn^jina, la 
i-eligieusc Utpalavarnd , et ViQvanlara devint Gautama 
Buddha. 


blable qu’il est I’ann^e parvenue a son terme, ou I'hivcr, Ravatia. Si ccoi est 
exact, ii correspond a certains egards au Buddha S, son Nirvana. Celui-ci 
aiissi mourut apres avoir mang6 . 

1. La rougeur du soleil coiichant. 

2. Oil no connait pas d ailleiirs Acyuta comme surnom d’uii des deux Aevins ; 
on le connait d’autant mieux comme ua nom de Vishrm. 

3. La raison de cette Equation aussi nous ^chappe; elle nous semble sus« 
pecte. 

4. T!*es apocryphe, . . 
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trest ainsi que se termime ce recit, clit iin jdtaka^ aussi 
bicn que, par exemple, la fable donnee plus liaiit, de la gnie 
iiialfaisante. Cepeiidant, il n’echappera a pcrsoiine qu’il y a 
pen d’analogie enire les deux recils qiiand on fait attenlion 
a lour nature esseniielie. Notre « liistoirc » est iin myilie, 
expression de phenomenes naturels, le tout orno de qnelques 
details romanesqucs ei teinte d’lme couleur sentimentale ; la 
fable, an contraire, est un I’ecit fictif, base sur Fobservation 
des habitudes des animaux. La premitM*e sort a cdifier, k 
toucher le cavur; I'autre, a nous inculqner une lec^on, a agir 
sur Fintelligence. 

Llhstoire du Bodhisatva Vi(}vantara appartient a une cer- 
taine classe de recits edifiants, qui, sans avoir un nom spe- 
cial, se distingue cependant des aiitres. Nous leur donnerons 
le nom do « legendes des Bodhisatvas. <c Dans chacnn de ces 
recits, on glorifie une des <c Perfections dans la vertu » 
(Paraniitas) que possede le Bodhisatva, dans un des Irois 
degres dans lesquels une Perfection pent etre exercde ** C’est 318 
ainsi que, par exemple, la vei'tu simplemeiit parfaite de la 
bienfaisancc consiste dansle sacinfice des membres, le degre 
inlnrieiir dans le don des biens et le degr(5 supericur dans Ic 
sacrifice de la vie h Conimc il y a dix Vertiis parfaites et 

1. Tout eeci n’a ricn de coiamun avec la vertu; ce qui le proiive, c’cst que 
le nu'iiie esprit de sacrifice est inontre, par exemple, par Ic roi des qeants, 
Rdvana, le grant de Thiver, qui, en fait do sacrifice des membres, fit encore 
bien autre chose que le bodhisatva : il se coupa avec le plus grand sangfroid 
les dix cous (il avait dix cous et dix t^tes), Aucun Bodhisatva, avec la ineil- 
leure volonte du monde, iie pourrait en faxre aiitant, vu qu'il n’a qu’un 
cou. Par suite d’une evolution progressive, on a donne un sens splrituel, 
moral, a de tels recits, qui n dtaieiit originairement que des mythes expri- 
mant des phenomenes naturels. Les Bodhisatvas, eux aussi, out cte cle plus 
en plus humanises. Cependant, leur humanite est plutut exterieure qulnte- 
rieure : une ame reellement humaine leur manque. L’esprit de sacrifice, tel 
que nous le comprenons, manque au Bodhisatva ; il tait don de scs enfants 
ail premier mendiant venu, comme on donne de vieiix sous ou de vieux 
habits; ou plut6t, il sacrific les pauvres petits, afin de pouvoir sauver ic monde, 
une fois qu’il sera devenu Buddha, d’api^es le principe Men comm : le but 
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qiie chacune est divis^e en trois degree, il suffit de trerite 
« Ic^eiides du Bodhisatva » pour mettre en lumiere la gran- 
deur de celiii qui etait destine a devenir iin jour Gaulama- 
Buddha, consid(^r6 dans raccomplisssement de cliaqiie sub- 
division des 10 Paramitas ^ 


5. — Diffehe.vtes sohtes de Buddhas et de BoDiiisATVAs ; 

LEURS 3NOMS. 

Un Bodhisatva cst, en definition gene-rale, uii Biiddba 
imparfait. De mSme qu’il y a dinererites sortes de Buddhas, 
a savoir TUnique, le supreme Tatlidgata, loDieii solaire dans 
ses manifestations depiiis line anliquihS inimemoriale, cl les 
autres illuminateurs, dits tantdt heresian|ues, tanlot Anli- 
biiddhas, — pour no pas parlor des bucklhas hiimaiiis — do 
meme il y a diffierentes sortes de Bodhisatvas. li est naiui'cl 
que tous ces 6tres lumineux, glorieux, portent egalement les 
litres d’Arhat, Mukta et d’autres semblables. La veritable 
nature de ces btres est indiqii6e brievement, mais dhine 

319 fac^on fort pen equivoque *, an ddbut ebun livre celebro des 

Bouddhistes duNord, le Mahdvmtii b Yoici la traduction de 
ce passage : 

« Hommage au lumineux Grand Buddha! tous les (et : 
a toutes sortes de) Buddhas, passes, a veiiir et presents! au 
, Mahdvastul Void les qiiatre formes, fixekvs des le commen- 
cement, de la marche (ou : de la course de rorbitc) du 

Bodhisatva : quelles sont ces qualrc formes? la marchc 

justifie les nioyens. Voir dans MiU l\ 179, les sopMsmes dont on sc sort pour 
justifier Finjustice. 

2. D'un autre c6t6, e’est un dograe que tous les Bodhisat^^as font don de 
ieur femme et de leurs enfants : cela prouve que tous sont au fond un : 

i- G’est-a-dire la Grande Hist 0 ire {M* Senart). 
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primitive; la marche selon un plan fixe; la marche directe; 
la marche pendant laquelle on ne revient pas en arridre. 
Hommage a celui dont la banni^re est invincible, an 
Tathagata, an Grand-Maitre, an parfait Sage (et : complete- 
ment eveille) dans le voisinage duquel notre Seigneur 
Qakyamuni pour la premiere fois a plante les bonnes raci- 
nes, lorsque, dans sa qualite de Cakravartin, au commen- 
cement, il s’avan^a sur le chemin original (et ; naturel) ». 

De ce passage il r^snlte indubitablement, — quelle que 
soit Fopinion qu’on ait sur Forthodoxie plus on moins 
grande du livre — que le Buddha supreme est un 6tre diffe- 
rent des Buddhas inferieurs; que ceux-ci sont en nombre 
incalculable, ou du moins tr^s nombreux, non settlement 
dans le passe et dans Favenir, mais aussi maintenant. Done 
ces Bttddhas ne sont autre chose que les plan^tes et les 
etoiles, en un mot les Arhats, les Sages, les Muktas, les 
^Lshis, les Voyants cdlestes. Il en rdsulte, en outre, que 
Qikyamuni est congu comme distinct du Buddha supreme, 
mais non comme sdpard : il est un Avat^ra, une forme d’ap- 
parition de cet Unique, de cet Adibuddha, qu’on conceive 
celui-ci personnellement ou comme un 6tre mythique. Enfin, 
les Bodhisatvas sont, en gdn^ral, les lumi^res celestes, dont 
Forbite se divise en quatre dpoques, carya ou cara. La de- 
termination exacte de ces dpoques est dilEcile, vu que les 
cinq plandtes montrent d’autres phenomenes que les dtoiles 
fixes, que la lune en prdsente d’autres encore, et que toute 
tentative pour dgaliser ces differences, ne peut que Jeter de 
la confusion dans la definition des quatre epoques *. Mais il 320 
est certain et indeniable que ces quatre periodes reposent 
sur une division astronomique, et qu’elles ne pretendent 
memo pas, au moins dans le morceau cite, a etre considerees 
comme autant de tournants dans la vie intellectuelle et 
morale de Fhomme. Nous ne nions pas que le systeme 
dogmatique se soit donne toute la peine possible pour donner 
un sens mystique et moral li ces periodes qui menent k la 
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disparition *. Ces quatre epoques, en feffet, semblent fetre 
identiques aux quatre periodes qu’on designe, d’un autre 
nom, comme les quatre degrds de sanctification ® : celui du 
Srota§.panna, du Sakrd%amin, de I’Anagamin et de I’Arhat 
oil Mukta. 

Les Buddhas, daus le sens le plus 6leve du mot, sont les 
formes phdnomdnales du Dieu du Jour et du Temps, formes 
qui, dans le syst^me dogmatique, figurent, plus ou moins 
humanisdes, comme docteurs suprSmes. Les Mdridionaux en 
nomment vingt-quatre ®, a savoir : Dipahkara (c’est-a-dire 
Faiseur de Lumihre), Kondanna (sanserif Kaundinya), Man- 
gala, Sumanas, Raivata, ^obhita, Anavamadarqin, Padma, 
N^rada, Padmottara, Sumedha, Sujtlta, Priyadar^in, Artha- 
dargin, DharmadarQin, SiddhSlrtha, Tishya, Pushya, Vipa- 
Qyin, Qikhin, Vessabhh, Kakusandha, Konfi,gamana Kas- 
sapa (sanscr. K3.Qyapa ou Kagyapa). D’aprhs la source la 
plus authentique, le Buddhavamsa “, on dit d’eux expresse- 
ment ce qui suit : 

« Ceux-ci furent les parfaits Buddhas, ddlivrds des passions, 
321 zelds, * surgissant comme le soleil, et chassant la grande 


i. Nh'ydna, mot qui signifie en m^me temps Nirvana, 

± Dans le systeme du Yoga, ceux qui s’efforcent d’obtenir ia sanctification 
et la delivrance sont %alement divises en quatre classes ou rangs. Nous 
reviendrons plus tard sur ce point 

3. Au fond, il y en a davantage, car avant Dlpafikara ils placent J Tamhaii- 
kara, Medhankara et Savanafxkara* L’enumeration commence cependant avec 
Dlpankara, puisque e’est de son temps que naquit, comme brahmane, celui 
qui devait s’appeler plus tard Gautama Buddha, et qu’il recut de Dipankara 
la prediction qu’il deviendrait plus tard un Buddha. 

4. Ces trois derniers se nomment chez les Septentrionaux Vicvabhfi, Kra- 
kuchanda — forme inexacte, sur les reliefs de Bharhut le nom dtant Kakii- 
sa(n)dha — et Kanakamuni; A Bharhut ce dernier nom sAcrit Kanakamana. 
Cette forme prouve que le pdli Konagamana est, iui aussi, une modification 
de la forme plus ancienne, ce qui est en outre prouv^ par le r^cit d’apr^s 
lequel Konigamana aurait portd ce nom parce qu’une pluie d’or {kanaka et 
non konaka) tombait au moment de sa naissance. Hardy, M, of B, 69. 

5* Citd dans I’introduction du Mtaka^ vs. 
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obscurity. Aprbs avoir jet^ des flammes comma des bolides 
ignds, ils se sont dteints avec leurs disciples. » 

Par leur caractbre et leurs propridtds, ces visgt-quatre so- 
leils ou anndes se ressemblent naturellement; ils ne different 
que par des details insignifiants. Quelques-uns d’entre eux 
ai’rivent a lAge beni de 100,000 ans; d’autres ne vivent pas 
plus longtemps que 20,000 ans. Ils different dgalement par 
leur grandeur corporelle : le plus long avait mesurd en hau- 
teur 90 aunes, leplus court en avait 20. Chacun d’eux avait 
son propre Arbre de la Science ; celui de Dipankara, par 
example, etait le Pipal [Ficm reltgiosa) * ; celui de Mahgala, 
Sumanas, Raivata etQobhita, I’arbre a bois de fer; celui de 
Vipagyin, le Bignonia; de Vessabhii, I’arbre S41; de Kaku- 
sandha, le Sirisa; de Kondgamana, I’Udumbara [Ficus glo- 
merata). En effet, nous trouvons les arbres de ccs quatre 
derniers, avec les noms de ces Buddhas, figurds sur les bas- 
reliefs de Bharhut, et cette circonstance montre que, ddja au 
troisieme sidcle avant notre dre, la pluralitd des Tathdgatas 
faisait partie du dogme Faute de donndes, nous ne pouvons 
ddcider si le nombre officiel dtait ddjd alors fixd a vingt-quatre. 
Ce chiffre semble quelque peu suspect, les Hindous recon- 
naissant douze Adityas ou formes du soleil ; il ne serait done 
pas impossible que I’l^glise eht adoptd un nombre double, 
pour ne pas paraitre infdrieure aux incrddules. Cette suppo- 
sition acquiert quelque vraisemblance quand on remarque 
qu’un des Buddhas porte le nom de Tishya, son successeur 
celui de Pushya, et que cependant les deux noms signifient 
la mdme chose 

Les dcrits septentrionaux mentionnent un plus grand nom- 
bre de Buddhas, mais quand on compare les noms, on 

d . Le Pipal est aussi Farbre de GAtltama. 

% Cette remarque serait superflue, si Fon n'eflt pr^tendu que ces Buddhas 
sont im simple produit de Fimagination. 

3. Les Septentrionaux, eux aussi, font de Tishya et Pushya deux person- 
nages distincts. Hodgson# te., 33 1 
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s’aperQoit que les deux listes concordent absolument en ce 
qui concerne les sept deraiers Tatheigatas, en y comprenant 
322 Clakya \ * Les noms de cinq de ces sept sont donnds sur les 
sculptures de Bharhut, k c6td de la representation, de leurs 
Ai'bres de la Science ; quant aux dix-huit autres, on n’en 
trouve pas trace sur ces sculptures, ce qui n’est probablement 
pas un hasard. 

Ces sept Tath&galas sont connus aux Septentrionaux sous 
le nom gdneral de Mdniishi-Buddbas « Buddhas de race hu- 
maine ». Vipa^yin, Cikhin et Vigvabhu sont placds dans 
r%e d’or; Kakuchanda et Kanakamuni dans Fage d’argent ; 
Kd^yapa dans r&ge de cuivre; et Qtikya dans notre dge de 
fer C Les details donnds au sujet de Vipa^yin et de ceux 
qui viennent aprbs lui, montrent que les traditions, dans les 
deux divisions de I’^lglise, ddrivent d’une seule et tnSme 
source; les divergences s’expliquent facilement comme des 
corruptions, ndes de lectures errondes. Comme il n’est pas 
sans importance de connaltre la relation qui existe, k ce 

4. Dans le LotuSy 122, il est question de sept Buddhas, dont Vipacyin est ie 
premier et Qdkyamuni le dernier. Le m'^Sme ouvrage, 113, nous apprend qii’il 
ejdste seize Tathagatas, deux pour chaque division de Fhorizon : Akshobhya 
et Merukuta (c/est->a-dire sommet du Mont Meru) a I’Est; Simhaghosha et 
Simhadhvaja au Sud-Est; Akacapratishthita et Nityaparivrta au Sud; Indradh- 
vajaet Brahmadhvaja au Sud-Ouest; Amitabha et Sarvalokadhdtupadravo- 
dvegapratyutttrna a FOuest; Tamalapatracandanagandha et Merukalpa au 
Nord-Ouest; Meghasvara et Meghasvarardja au Nord; Sarvalokabhayastam- 
bhitatvavidhvamsanakara et Qakyamuni au Nord-Est. Ce dernier est en m^me 
temps le centre du monde; il est, par consequent, identifid avec Brahma 
concu comme 3EtoUe Polaire, et, au sens spirituel, avec le centre du micro- 
cosme, la Raison. 

1, Il faut savoir que la durde de ces quatre grandes epoques represente 
la proportion de 4, 3, 2, 1. L’age de fer, ie Kaliyuga, constitue Funite et 
dure 432,000 ans, ou seulement 1,200 anndes divines; cela veut dire : au fond, 
le Kaliyuga signifie 12 mois = 1 ani Chaque jour, le monde est crdd de 
nouveau : cette creation est dite nn kalpa. On devrait s’attendre a quatre Bud- 
dhas dans Fdge d’or; trois dans Fdge suivant; deux dans le troisieme age et 
un dans le quatrieine, car chaque buddha vit un an, Un yuga, iitt^Taiement : 
un couple, done la nuit et le jour, pent coincider avec un kalpa, mais on peut 
aussiFen distinguer d’une faqonplus ou moins conventionnelle. 
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sujet, entre les traditions du Nord et celle du Midi, nous 
reproduisons ici, pour faciliter la comparaison, les denudes 
qui suivent ^ : 

1. Vipagyin, d’apr&s la tradition mdridionale, est nd h 
Bandhumatl, dans la maison du roi Bandhumat; d’aprds les 
Septentrionaux, a Biudumati, dans la maison du roi Bindu- 
mat. — 2 . ^ikhin, nd k Arunavati, eu t pour pdre Aru na ; 
les autres disent qu’il naquit dans la contrde nommde Urna. 

— 3. Vessabhii (ViQvabhtl), nd a Anopama, dans la maison 
de Supratita ; * les autres disent a Anupama, dans la famille 323 
d’un baron. — 4. Kakusandha, nd k Kshema, cut pour pere 
le brahmane Agnidatta ; ou ; nd k Kshemavati d’un pdre brah- 
mane. — S. Kondgamana (Kanakamuni), nd ^ (^obhavati, 
comme fils du brahmane Yajnadatla ; ou : a Qubhavatl dans 
la famille d’un brahmane. — 6. Kslcyapa, ne k Bdnards, fils 
du brahmane Brahmadatta; la tradition septentrionale le 
fait naitre au mdme endroit, dgalement comme fils d’un 
brahmane. 

L’accord de ces traditions est relativement si grand, que 
nous pouvons en conclure que I’histoire des 7 derniers 
Buddhas appartient indubitablement aux dldments les plus 
anciens du dogme ’ . 

En dehors des sept Manushi-buddhas dont nous venons de 
parler, I’Eglise septentrionale reconnalt ce qu’on appelle les 
cinq Jinas ou Dhyilni-buddhas dont les noms sont : Vairo- 
cana, Akshobhya, Ratnasambhava, Amitabha et Amoghasid- 
dhi La ddfinition de leur nature vdritable n’est pas facile a, 
donner ; ii semble qu’on ait m6le des conceptions originaire- 

2. Jdtakay 41 (Rhys Davids, p. 48) ; Hodgson, Ess., 47. 

1. Nous croyons, quant a nous, que les listes de Docteurs, telles qu’elles se 
trouvent dans le Buddhavamsa, datent pour le fond de I’^poque ant^rieure a 
rdtablissement de Fordre monastique. 

2. On pourrait traduire « Buddhas de la meditation ». 

3. Les noms sont parfois donnas dans un ordre different. II en est de m^me 
du noinbre : parfois on admet six Dhyani-buddhas ; le sixieme s’appelle 
Yajrasatva. Hodgson, Ess. 93 ss. et28i 
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ment diverses. Onles consid&re commeles crdateurs indirects, 
jamais comma la cause premiere du monde. A ce point de 
vue, ils correspondent aux Manus des Hindous, ies epoques 
crdpusculaires personnifides, les patriarches, ou, ce qui 
revient a peu pres au mSme, les inaugurateurs d’lme dpoque 
nouvelle. On peut remarquer, en outre, que le mot manu, 
entre d’autres significations, a celle de « pensant, 6tre pen- 
sant », et que dhydnin, « mdditant, mdditateur, penseur », 
en est synonyme. D’aprds I’dcole strictement alhde, les cinq 
Dhy&ni-buddhas repondent aux cinq dldments, aux cinq 
sens et aux propridtds pefQues par ceux-ci Nous n’osons 
ddcider si cette conception plus iddale, bien que vraie sans 
doute a un certain point de vue, a dte la plus primitive et la 
plus ancienne. Quoi qu’il en ait dtd, les cinq Dhyiini-bud- 
324 dhas * ne different probablement que par le nom des cinq 
Indras [pancendra) dont les statues sont mentionndes dans 
une inscription indienne plus ancienne On peut aussi iden- 
tifier avec eux les cinq Ku^ikas qui sont invoquds dans une 
formula de serment qu’on trouve dans des chartes en kaioi 
indra et kugika dtant des termes synonymes. On peut en 
outre supposer qu’il y a un lien entre les Cinq et les cinq 
visages ou bouches du Dieu du Temps En tout cas, ils 
reprdsentent ou gouvernent cinq epoques, et, dans un sens 
plus mystique, les cinq sens ; en effet, le vdritable crdateur 
du monde, des choses, des pfidnorndncs, est, d’aprfis les idea- 
listes, notre propre esprit. 

4. Burnouf, lnti\ liS; Hodgson, Ess, 77. Dans ce cas, les Dhydni-buddhas 
sont ce que nous appelierions <( des idees de Buddhas » ou « Buddhas imagi- 
naires ». 

1. Celle de Kuhaon, Journal royal Asiatic Society of Bengal^ Vll, 37; voir 
mximi Indian Antiquary^^ 1881, p, 125, ou Bhagvdnlal Pandit d^unontre 
que les cinq Indras ou Adikartas sont une conception ja'inite. — Amitabha, 
comme Seigneur des Morts, est Yama, done aussi Saturne. 

2. Entre autres iCaw-oorteto, p. 17 (transcription de Cohen-Stuart). 

3. Sanscrit : paheamukha, paheavaktra, paheanana et autres termes ana- 
logues. 
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Un trait caractMstique des Dhytoi-buddhas est qu’ils 
n’ont jamais dtd des Bodhisatvas, mais que chacun d’eux a, 
au contraire, comme fils, un Bodhisatva. Ceci aussi tendrait 
b prouver qu’on les a consid^rds comme des inaugurateurs 
d’une hre nouvelle, comme des Gotamas. Les noms de ces 
fils sont : Samanlabhadra, Vajrapani, Ratnap&ni, Padma- 
pAni et ViQvapIlni. Padmapani est plus connu sous le nom 
d’Avalokitegvara, et comme celui-ci occupe une place 
importante dans le systbme de I’Eglise septentrionale, nous 
devons nous y arreter plus longtemps. 

Le nom Avalokiteovai’a signifie « le Seigneur qu’on voit ». 
Ce seul detail sufErait pour nous faire supposer qu’il 
est le gouvernement divin actual personnifie, en d’autres 
termes, il est le dieu vivant, en verite un avec le Buddha, 
tout en etant distinct en idde, le Tath^gata representant le 
passe. AvalokiteQvara est par consequent celui auquel les 
Bouddhistes du Nord adressent leurs pribres, celui dont ils 
attendent une intervention active dans leur detresse et 
leurs besoins : il est leur Yishpu, et parti culierement, dans 
un sens plus etroit, le Vishpu qui soutient le monde. 
* Comme le present est le fils du passe, il est dit le fils d’un 
Buddha, d’une manifestation antdrieure de la lumibre, de la 
lueur matinale ou de I’etre qui est considere comme en etant 
le seigneur. Il estle Dieu du jour, compris en m^me temps 
et surtout comme etre moral, resplendissant de lumibre et 
en pleine activitd. On pent aussi le considdrer comme le 
Dharma en personne, en chair et on os, pour ainsidire; il est 
le pendant concret de I’abstrait Dharmakciya, qui est dound 
comme forme actuelle du Tathdgata. Si Avalokite^vara est 
une autre forme de Yishnu, on s’explique facilement pourquoi 
tous les deux ont en commun le nom de Padmapani * . 

1 . La nature veritable d’AYalokite^vara est indique d'une facon amusante 
dans Kdranda-vyiiha, 43 : « Et alors A. disparut comme un bolide ardent dans 
Fespace. » Plus clairement encore 38 : « Alors A., ie Grand &re, emit des 
rayons de diffdrentes couleurs. » 
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Le culte d’Avalokite^vara etait ddja r^pandu en Chine an 
iv" sifecle de notre hre, comme nous le savons par Fhistoire 
du pfelerin chinois Fa-Hian, qui visita I’lnde vers Fan 400 de 
J.-G. En retournant de Ceylan dans sa patrie, le navire 
marchand indien sur lequel Fa-Hian se trouvait fut assailli 
d’une tempfite dpouvantable, de sorte qu’on fut oblig<5 de 
jeter une partie de la cargaison par dessus hord. Le pelerin 
fut pris d’une crainte mortelle qu’on ne fit subir le ni6me 
sort aux livres sacrds et aux statuettes qu’il avail reunis 
avec tant de peine dans FInde, car Fdquipage se composait 
d’Indiens incredules, paiens. Dans la sincerity de son §,me, 
le pieux Chinois invoqua Avalokite^vara et vdn^ra les saints 
bouddhiques de la Chine, en pronon^ant ces paroles : « j’ai 
voyag4 si loin au profit du Dharma; puisse, par votre puis- 
sance spirituelle, Fean s’dcarter; puissions-nous atteindre 
un refuge assure ^ ! » 

Plus de deux sibcles plus tard, lorsque Hiuen Thsang 
voyagea dans FInde, Avalokite^vara y 4tait encore trfes 
honors. Ses statues se trouvaient partout, aussi au Magadha, 
la Terre Sainte, et cela prbs de Fendroit ou (5tait placd Farbre 
de la Science. Au sujet d’une de ces statues, le pelerin 
326 raconte une tradition curieuse, * dont le sens lui semble avoir 
dchapp^ « D’aprbs la tradition », dit-il, « au moment ou lo 
corps de ce Bodhisatva se seraenfoncd dans le sol et sera de- 
venu invisible, la Loi du Buddha s’eteindra complbtement. » 
Ceci est trbs vrai : dbs que la lumibre du Dieu soiaire visible 
s’^teint derribre Fhorizon, le Dharma (Fceuvre de la journbe) 
sera achevd et le disque lumineux s’bteindra momentanbment, 
jusqu’au moment oh nait un nouveau Buddha, ou paraitra 
Maitreya, le matin. 

On ne sait de quelle bpoque date au juste le culte du grand 
Bodhisatva; il n’est pas improbable qu’il existait dbja lorsque 

2. Groeneveld, dans ies Verhandelungen de la Soci^t6 des Sciences de Ba- 
tavia, XXXIX, 6. 

L Stan; Julien, HisL de la vie de Hi T., 141 1 
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la doctrine fut introduile en Chine au premier si^cle de 
notre ^re ; en tout cas, cela eut lieu avant Tan 300 de J.-C., 
car il est nomm6 dans le Saddharma-Pundarika, livre traduit 
en chinois, entre autres par Chu-fa-hu, sous la dynastie 
occidentale des Tsin (26S-313 apr^s J.-C.) ^ Comme les 
M<5ridionaux ne le connaissent pas, au moins en tant que 
personnalit^ et sous ce nom, on peut admettre que son image 
ne s’est fixde qu’apr^s A^oka. La racine de la conception se 
trouve cependant dans la mythologie bouddhique ; et le d^ve- 
loppement de cette conception est d’accord avec les principes 
gendraux de cette mythologie : Avalokiteqvara n’est jamais 
considdrd comme Ffitre Supreme ; il est un des dldments de 
I’Etre Supreme, I’eldment qui s’occupe exclusivement du 
present et le dirige. Il ne s’appelle pas mfeme un dieu, un 
deva, mais undrya, « un maltre, un saint ». 

A c6td d’Avalokitegvara se place le Bodhisatva Manjuqri 
ou Manjughosha Le premier nom signifie « celui dont la 
gloire est aimable » ; le second « celui dont le son est aima- 
ble ». De tout ce qu’on dit k son sujet, il ressort qu’il est 
I’image de la Sagesse, ou, pour employer une expression 
raythologique, le Dieu de la Sagesse. Qu’dtait-il primitive- 
ment? — voila ce qu’on ne peut determiner facilement ; 
en ce qui le concerne, * nous sommes dans la mdme incer- 327 
titude que pour Ananda. On le represente comme le Guru 
par excellence, et il semble pour cette raison identique a 
Brhaspati, autrement dit Guru, qui figure a la fois comme 
planbte Jupiter et comme dieu de la Raison, prddicateur de 
la sagesse. La voix de Brhrspati est le tonnerre, qui n’est 
pas toujours une voix de Stentor, mais qui se fait enten- 
dre aussi comme un grondement adouci. C’est ainsi que 
s’explique facilement le nom de Manjughosha. Si Brhaspati 

% Besl^ Buddhist Tinpitaka, 14. 

3, 11 a encore d’ autres noms, comme Mafijunitha « Seigneur aimable » ; 
Manjusvara, synonyme de Manjughosha; Manjudeva « le aimable » etc, 

Yoir sur lui, la dissertation d6taill6e de Burnouf, Lotus, 498; 
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et Manju^ri sont uns, on pent admeltre d’avance que le 
pendant fe'minin — dans un systfeme imagine par des moines 
il ne pent 6tre question d’epouse — de ce dernier sera la 
decsse de la Sagesse. Sarasvati. Cette supposition est 
confirmde par les faits, car « le complement de ManjuQri est 
la divinitd fdminine Sarasvati * ». 

En dehors de Bjhaspati, qui au fond n’appartient pas a 
la mythologie bouddhique, nous croyons devoir identifier 
Manjuqri avec Ananda. II est vrai qu’il y a des raisons de 
croire qu’ Ananda rdpond plut6t h Mercure, mais, comme 
nous avons ddja eu occasion de le remarquer plus tot, il y a 
quelque confusion dans les rdles de Mercure et de Jupiter 
Unc difference d’opinions k ce sujet a dtd d’autant plus pos- 
sible, que la plankte Mercure, chez les Indiens eux-mfemcs, 
s’appelle Budha ou Jna, le Sage ; nom inexplicable si Ton 
fait attention au rdle que cette planbte, ou le dieu qui la 
dirige, joue chez eux; mais qui s’explique trbs bien si nous 
nous rappelons que ce dieu est justement, chez les Babylo- 
niens, les Grecs et les Egyptiens, le dieu par excellence des 
sciences et I’inventeur des arts. Le fait que Brhaspati, chez 
les Indiens, figure si particulibrement comme le Guru des 
dieux, s’explique en partic par la circonstance qu’il est le 
328 compagnon inseparable d’Indra, le dieu de la foudre : * il est 
le conseiller d’Indra, la voix de tonnerre, Foracle. Ceux, au 
contraire, qui ne reconnaissaient pas Indra, mais le dieu 
solaire, comme seigneur supreme du Ciel, pouvaient diffi- 

1. Vassilief, Buddft., 13S. 

2. Dans une phrase chez Hardy, M. ofB, 366, on voitpercer i’id^e que Tau- 
teur de ia source cit^e par celui-ci identifiait Ananda avec Guru (Jupiter). On 
y dit du Seigneur : u Quand il sortait avec son compagnori Ananda, il res- 
semblait a ia pleine lune escort^e de la plan^te Guru. » 11 y a ici une petite 
inexactitude : Jupiter est peu visible au moment de la pleine lune et le 
mot « pleine lune » est feminin en saniscrit. Le mot devrait ^tre « la lune », 
tout court. Le fait que la lime est nomm^e a la place du soleil se comprend, 
les deux astres servant a mesurer le temps. De m^me soma^ la lune, signifie 
aussi Vishnu et (Hiva, 
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cilement lui adjoindre Brhaspati comme compagnon constant 
et conseiller. Ce r6le de conseiller, parmi ies plan^tes, dtait 
plus justement ddvolu h Mercure, celui-ci dtant toujours 
pr&s du soleil. Comme le Buddha correspond au dieu du 
soleil et de I’annde, non a Indra, c’est MeVcure qui devi’ait 
6tre son compagnon habituel. Cette difference supposee 
d’opinions a peut-Stre dtd une des raisons qui ont pousse une 
partie de I’Eglise ^ placer k cdtd d’Ananda, Manjughosha 
II n’estpas dtonnant que celui-ci occupe, dans les images du 
Buddha, la place d’Ananda. Une preuve qu’on ne voulait pas 
nier I’egalite ou similitude de fonctions entre Ananda et 
Manjucri, se trouve, a notre avis, dans le choix du nom, car 
Ic mot matiju « aimable » fait songer de lui-meme a Ananda 
« amabilite * ». 

Manjughosha doit avoir dtd plus encore que le patron ou 
le gdnie de la Sagesse, car un de ses litres constants est 
Kum^li’a. Kumdra ou Skanda est, comme nous I’avons vu, 
rannde nouvelle, et, par consequent, le jeune printemps, 
pour ceux qui font commencer I’annee en mars. La Genbse 
transformee qui se trouve au debut du Mahdvagga montre 
comment on a cberche a etablir un lien entre I’eveil du jour, 
le commencement de I’annee et I’eveil de I’esprit humain. 
C’est ainsi qu’on s’explique comment le printemps nouveau- 
ne, la jeune aunde, le jeune dieu solaire et dveilleur de la 
vie et la source de toute science finissent S. la fin par s’iden- 
tifier, de mSme que I’Apollon grec rdunit en lui tons ces 
roles. 

Le cultede Manjucri est, autantque nous sachions, * aussi 

1. Par LotuSf 131, nous sayons que ia p^riode d’Ananda sappellera Manoj-* 
nacabdabhigarjita « reinplid’un aimable bruit de grondement Manojnacabda 
et Manjughosha signifient la mfime chose; comme il est Evident qu’il est ici 
question du tonnerre, Ananda, dans cette conception, doit etre un autre nom 
de la voix personnifiee du tonnerre, Brhaspati. 

2. Assez souvent, Ananda et MahjucrS sont mentionnes ensemble, comme 
deux personnages diff^rents ; mais nous ne citerons pas ce fait pour prouver 
que les deux ne sont pas im en r^alit^, bien qu’on les distingue en pens^e. 
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ancien et aussi g&eral, chez les Bouddhistes du Nord, que 
celui d’Avalokite^vara ; il avait pdndtrd jusque dans FArchi- 
pel Indian, oii fleurit jadis une branche de FEglise septen- 
trionale. 11 est le patron des savants et il fit prouve, en cette 
qualitd, de FintdrSt qu’il portait a Huien-Thsang, auquel il 
apparut en songe, et, fiddle k son caractdre d’oracle, rdvdla 
une prediction dont les details ont did transmis ala postdritd 
dans le rdcit de voyage du pdlerin chinois 


5. — Destruction et henouveuuement du monde. — Epoques. 

D’aprds la conception gdndrale indienne, le monde est 
soumis k la destruction et au renouvellement ou k la crda- 
tion. Ceci n’est autre chose qu’une image pour exprimer la 
vdritd, eapitale, mais assez bien connue, que le soleil se 
couche tous les soirs et se Idve tous les matins. Les grandes 
dpoques qui s’dcoulent entre la destruction et le renouvelle- 
ment, ou bien entre deux crdations, c’est-k-dire deux matins, 
les kalpas, peuvent done se ramener k la durde d’une jour- 
nde, de 12 ou de 24 heures 

Les Bouddhistes connaissent aussi ces expressions mytho- 
logiques pour « le jour » et « la nuit » ; mais ils connaissent 
trois sortes de kalpas, k savoir : les grands kalpas, les kal- 
pas incalculables ou kalpas sans nom et les kalpas intermd- 
diaires. La thdorie des mdridionaux ^ admet que chaque 
grand kalpa se divise en 4 kalpas incalculables ou sans nom, 
qui s’appellent successivement Saihvarta ‘, suite du Sanl- 

1. Stan. Julien, Hisioire de la vie de ff, y,, 214. 

2. Le lecteur trouvera nn bon aper^n des mythes cosinogoniques des Indiens 
chez J. Mnir, Original Sanskrit teoatSj voL I (2® edit.), 43-160. 

3. Childers, Pali Diet s. v. kappo ; Hardy, M, of B, 1. 

4. C'est-a-dire « enroulement », k savoir du tissu de rayons, du rets de rayons 
que le Bieu du jour d^rouie, dtend j comparer entre autres Bgveda, 2, 38, 4* 
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varla, Yivarta **, suite du Vivarta. Dans le premier a lieu la 
destruction ; dans le second I’etat de choses reste le m6me ; * 330 
dans le troisifeme le monde est renouveld, et le quatrifeme 
est la continuation du prdcddent. 

Un kalpa incalculable coraprend a son tour 20 kalpas 
intermediaires *. Dans une pareille pdriode intermediaire a 
lieu une diminution rdgulifere de la durde de la vie humaine, 
puis une augmentation consecutive. La durde la plus courte 
de la vie est de 10 ans, la plus longue \m asankhya — un 
nombre inddtermine. Quant Si la signification de cette vie 
tantdt plus longue et tantdt plus courte de I’liomme, il n'est 
pas difficile de la deviner, quand on sait que plusieurs mots 
qui ddsignent « un homme, un male », signifient aussi 
« ombre », ou, en phrase mythologique, « habitant de I’en- 
fer » ^ et que, en outre, le gnomon s’appelle « homme » dans 
' rindci Du lever du soleil a midi, I’ombre diminue rdgulibre- 
ment, pour augmenter ensuite en longueur, tout aussi rdgu- 
li^rement. 

Un kalpa intermddiaire, dans le langage des simples mor- 
tels, signifie done le quart d’une journ^e de 24 heures. II 
admet une nouvelle subdivision en huit yugas nomm^s, en 
ligne ascendants. Kali, DvSlpara, Tret4 et Krta, et en ligne 
descendants, Krta, TretSl, DvSlpara et Kali. II s’ensuit que 
Kali correspond au grand matin. La durde est, naturelle- 

5. C’est-^i-dire « d^roulement 

1. Un grand kalpa contient, par consequent, 80 kalpas intermediaires. En 
d'autres termes le Soleil, pendant les vingt-quatre heures, parcourt 80 de ces 
pdriodes ; ou, autrement dit : le Tath%ata arrive au Nirvdna quand il a atteint 
Page de quatre-vingts ans. 

2. En Sanskrit manu, nara Gette identite ^tymologique des mots 

qui designent « le male, Thomme, la personne » d’un c6te et « ombre, appa- 
rence, forme ph^nom^nale, espece, indlvidu » de 1’ autre, est extr^meinent 
ancienne : cela est prouvd entre autres par le fait que Hslandais halir 
ddsigne aussi bien « des heros, des m^les » que « des ombres, des habitants 
des enters ». Le mot norrois est ^tymologiqueinent identique au Sanscrit kali. 

3. Proprement, ce mot signifie aussi « une dpoque indeterminee »>; dans le 
langage de la rh^torique, on peut le traduire par « siecle » ou « don ». 
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ment, plus ou moins grande, selon la saison et la latitude 
astronomique, de mSme que la durde du jour et de la nuit. 
G’est jiistement pour cette raison que le quart d’un grand 
kalpa, de I’unild fixe, est dit un kalpa incalculable, innommd, 
c’est-^-dire inddtermind : le jour est une partie, tantot plus 
longue, tant6t plus courte, d’une journee de 24 heures 

Supposd que le soleil se Ifeve a 6 heures, le Kali durera 
jusqu’k sept heures et demie, selon notre division du jour; 
le Dv^para jusqu’k neuf heures; le Treta jusqu’a 10 heures 
331 et demie * ; le Krta jusqu’Si midi. Do midi a une hcure et 
demie, nous avons de nouveau Krta ; de une heuro et demie 
a trois, Treta, etc. Les quatre yugas en ligne ascendante 
formcnt la sdrie utsarpi]j,i, c’est-h-dire d’elevation * ; en ligne 
descendante, la s<5rie masarpini. Ces deux sdries sont aussi 
connues d’autres Indiens, et jouent un grand r6le, particu- 
lierement chez les Jainas. Les derniers divisent la sdrie non 
en quatre, mais en six parties, auxquelles ils donnent le nom 
de « raies de la roue. * » On ne salt pourquoi la chronologie 
officielle de ITnde commence au Krta-yuga, par consequent 
en plein midi ; on n’en a m6me pas cherchd la raison, car, 
dans cette chronologie mythologique, on a simplement cru 
voir des fictions, avortons d’une imagination maladive. En 
cffet, il est bien plus facile de qualifier ce qu’on ne cora- 
prend pas, de non-sens, de reverie, etc., que de Fexpliquer. 

On distingue en outre les Kalpas qui sont vides de ceux 
qui ne le sont pas. Ce n’est que dans ces derniers que nais- 
sent des Buddhas, et, selon qu’on volt parattre un, deux, 
trois, quatre ou cinq Buddhas dans ces Kalpas non vides, on 

4. Le mot kalpa signifle aussi « un morceau », ou, comme disent les Alle^ 
mands, un 

1. Utsarpana est « le lever » (du soleil)* 

2. Chaque rale r^pond k une de nos heutes* Les Jaines ont pVobablemdnt 
choisi cette division parce qu’on peut appUquer ainsi ia division du joiir a 
i’ann^e; la pMode ascendante correspond ainsi a la marche du soleil peti- 
dant un semestre, du solstice d'hiver aU solstice d’dte; ia p^Hode descen- 
dante va du 251 juin au 21 dlcembre. 
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les distingue en cinq sortes, dont le dernier s’appelle Bhadra. 

Ici kalpa a une autre signification que plus haut, h savoir cclle 
d’horoscope, de « premiere maison », autrement dite lagna. 

Le Bhadra-kalpa est done une constellation de cinq pla- 
netes ou plutdt de grahas^ cat^gorie qui comprend ehez 
les indiens, en dehors des planfetes proprement dites, le soleil 
et la lune. Le kalpa prdeddent est une constellation de 
4 grahas, et ainsi de suite. Le dogme « que le Bhadrakalpa 
ne revient qu’aprfes un long intervalle » “ n’est naif qu’en 
apparence. 

Le systeme des Buddhistes du Nord est entierement con- 
forme a celui de leurs coreligionnaires du Sud. Eux aussi 
partagent un grand kalpa, e’est-a-dire journde, en 80 petits 
kalpas, dont chacun * contient le nombre formidable de 332 
1,680,000 anndes *. Ces anndes doivent representer de trbs 
petites divisions du temps, mdme quand on supprime les 
zdros ; quant a savoir de quelles divisions il s’agit, la ques- 
tion n’est pas facile a rdsoudre, la mesure de ces petites 
divisions du temps, chez les Indiens, donnant lieu k trop de 
disaccord et n’etant pas complfetement connue. 

Inutile de dire que ces pdriodes effroyablement longues de 
tierces, secondes, etc., reprdsentaient, pour les non-initids, 
de longs siecles d’annees et que cette conception platement 
litterale pdndtra de plus en plus, mdme chez les gens ins- 
truits, de sorte qu’k la fin la clef du secret finit par se perdre, 
ou ne fut conservde que dans un cercle de plus en plus res- 
treint. II en a toujours dtd ainsi de tout langage imagd. 

3. Hardy, M. oZ-R. 8. 

1. Burnouf,'.Ioto, 324. 


CHAPITRE III 


ABHIDHARMA. 


Dans le chapitre pr6c(5dent nous avons fait connaissance 
avec les iddes mystico-mythologiques des Bouddhistes sur le 
macrocosme; maintenant nous traiterons de leurs theories 
philosophiques sur le microcosme. La recherche de la veri- 
table nature et de la destinee de Fhomme, de la sagesse 
supreme qui rnSne Ji la ddlivrance parfaite ct du chemin 
pour y arriver, — voilh le vdritable contenu de I’Abhi- 
dharma. 

Lc nom de ce terme technique est expliqud de fagons dif- 
fdrentes par les Docteurs de I’Eglise ; quelques-uns y voient 
« le Dharma plus rappj’ochd » ; d’autres « le Dharma supe- 
rieur * ». D’autres explications encore sent possibles, mais 
nous pouvons les laisser de c6te, vu que, dans tous les cas, 
on pent traduire le mot par « mdtaphysique ». 

L’Abhidharma contient une thdorie de la vie, de la mort 
et de leur cause. Sans une telle thdorie, le Bouddhisme, non 
333 seulement, ne serait pas le Bouddhisme *; il ne serait pas 
m6me une doctrine du salut; et cependant, s’il a une pre'- 
tention qui lui tienne au cceur, e’est justement celle d’etre un 
remhde contre tous les maux. Si quelque chose a vdcu dfes le 
ddbut dans I’dme de I’Eglise, e’est bien la conviction qii’on 
ne pent arriver a la ddlivrance que par la pdndtration des 


2. AbM signifie aussi Men « prfis de » que « au-dessus de ». 
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verites capitales de la m^taphysique. Sans FAbhidharma, la 
Congregation n’a pas de signification, pas de but; car — 
qu’on veuillc bien le remarquer — les Sages de i’lnde, deja 
longtemps avant la fondation de FOrdre, ne se proposaient 
pas d’atteindre &, la vertu — A moins que ce ne flit une pre- 
paration — mais a la veritd supdrieure et & la ddlivrance. 

En disant que FAbhidharma est aussi ancien que le Sah- 
gha, nous ne voulons pas affirmer que les dcrits canoniques 
qu’on range dans le troisibme Pitaka datent des premiers 
temps de FEglise. II est probable qu’aucun de ces livres ne 
remonte aussi haut, au moins sous la forme dans laquelle 
nous les possddons ; mais c’est Ih une toute autre question 
— qu’on ne pourra essayer de rdsoudre avec quelque chance 
de succbs que le jour ou Fon aura publie dans le texte ori- 
ginal un plus grand nombre d’ouvrages sur FAbbidhanna 
que nous n’en possddons h I’heure actuelle *. 

En dehors de la rarete de documents valables, le sujet en 
lui-mdme offre nombre de difficultds. Celui qui dcrit des 
livres h Fusage des dieux, c’esW-dire des moines philo- 
sophes, risque fort de s’exprimer de telle sorte que Fintelli- 
gence ordinaire ne le comprend pas, ou plutdt, il s’efforcera 
justement de n’fitre pas compris 

1. Un apercu fort pen complet du syst^me philosophique des quatre 6coles 
principales des Septentrionaux se itouve dans le Sarvadargana Sahgraha. 
Des donnees tres importantes, mais ineoh^rentes sur la m^taphysique des 
M^ridionaux se trouvcnt dans Milinda-Pankd, Pour le reste, notre con- 
naissance du sujet repose sur des traductions et des communications de 
seconde et de troisieme main, 

2. On pent appliquer a TAbhidharma en general ce que le Seigneur, dans 
le Saddharma-Pundarika, chap. V, dit a propos d'une question sp^ciale : 
« Cette science est difficile k comprendre ; si les gens betes en entendaient 
parler subitement, ils en seraient 6blouis, et, dans leur grande * b^tise, ils 
s’^gareraient et perdraient la tramontane. Je parle selon llntelligence et la 
capacite de chacun. ATaide de mots a double entente je rends droite (mets 
en ordre) la th^orie (ou : le dogme). » — Ici « parler selon Fintelligence et la 
capacity de chacun » signifle : employer des expressions dans lesquelles cha- 
cun peut mettre ce qull veut. 
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334 * Malgre les nombreuses obscurit^s et complications de 

I’Abhiclharma, on y reconnatt sans peine une fusion ou 
m<iiange dAl^ments empruntds It toutes sortes de systbmes 
. hetdrogbnes. Une partie est empront^e Si l’ancien Vedanta, 
tel que nous le trouvons dans certains Brahmapas el Upa- 
nishads; un autre, au Yoga; une autre encore, montre, dans 
la terminologie et la mdthode, une grande analogie avec la 
mddecine. Au Vedanta, la metaphysique bouddhique doit la 
thaorip du Norn et de la Forme ; elle a en commun avec 
le Yoga les I’tigles qu’on doit observer dans la meditation 
philosopbique, afin de pouvoir s’dlever a des spheres mys- 
tiques plus dlevdes ; elle a emprunte a la mddecine le dia- 
gnostic des maux de ce monde, tandis que la doctrine des 
Cinq Skandhas est essentiellement une anatomic ou, si Ton 
vcut, une analyse dc la force vitale en ses facteurs. 

Tous ces elements, de m6me que le dogme, admis par a 
peu pr^s toutes les sectes indiennes, de la renaissance ou de 
la mdtempsycose *, trouvbrent une place dans le systbmo du 
salut des Bouddhistes. II va de soi que les contradictions 
devinrent de plus en plus apparentes, et aussi que les Doc- 
teurs de I’Eglise firent leur possible pour unifier de plus en 
plus le systeme et le rendre plus consequent avec lui-m6me. 
Si le develop pement efit subi la m6me Evolution dans toutes 
les dcoles, on trouverait partout une transformation dgale- 
ment avancee des elements prdbouddhiquos. Ce n’est cepen- 
dant pas le cas. Afin de ddcouvrir quelles theories metaphy- 
siques ont rdgnd dans I’Eglise a ses origines, nous ne pou- 
vons, pour le moment, mieux faire que de noter les points 
de ressemblance et de difference, autant que cela est pos- 
sible I’heure actuelle. Nous considdrerons comme dogme 
primitif de I'^lise universelle les points communs au Sud 
el au Nord. 

1. Ce dogme est gfenfralement admis, au moins en apparence ; nous ne 
somnies cependant pas convaincu que la conception ordinaire fat aussi celle 
des Yogins des degres supMeurs. 
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1. — Le Nom et la Forme. 

* Les Indiens, comme d’autres peoples de I’antiquitd, en- 333 
tendent par la creation du monde I’apparition de la lumifere, 

Au commencement, pendant la nuit, tout est un chaos, une 
masse confuse, dans laquelle les choses ne se peuvent pas 
distinguer. Mais, des que la lumifere parait, I’ordre com- 
mence k se manifester dans le chaos ; des figures nettement 
dessindes se montrent, les objets se detachent, pour ainsi 
dire, les uns des autros. Quelle est maintenant la cause qui 
fait que ces figures, ces choses se manifestent? Qu’est-ce 
qui les crde ? On peut repondre qu’il y a deux causes conco- 
mitantes par suite desquelles le monde se manifeste : la 
lumi^re cdleste et I’intelligence humaine, la lumibre intd- 
rieure. Sans la premidre, la seconde resterait inactive ; sans 
la seconde, les choses ne seraient pas per^ues comme unitds. 
Dans un certain sens, il y a done deux erdateurs. Mais on 
peutaussi, pour rendre la chose plus profonde, soutenir que 
Fesprit humain est le vdritable erdateur, car, bien que la 
matidre des choses existe inddpendamment de I’espint qui les 
pergoit, ce dernier leur donne cependant leur forme speciale, 
les fagonne, les erde — bien entendu pour lui-mdme. Mais 
On considdre ce dernier dldment de la question comme non- 
existent, et, pour plus de facilitd, on laisse dgalement la 
matidre de c6td. Comme cependant la conviction qu’une 
matidre existe n’est pas facile d dcarter, on s’efforcera, une 
fois la thdse acceptee que I’esprit humain est le erdateur des 
objets comme tels, comme formes phdnomdnales, de concilier 
ces deux vdritds. On peut s’efforcer d’y parvenir en accor- 
dant k ce qui est pergu et perceptible une existence relative. 

Ce que nous percevons est rdellement tal pour nous, mais si, 
par un effort de la pensde, nous nous supprimons, nous et 
notre perception, les choses, eu tant qu’objets distincts, 
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n’existent plus : elles retournent a leur ^tat cliaotique. 
Solon la v(5rite la plus Ijaute, la v(5rit(S absolue, la masse, le 
chaos soul cxiste. De la se developpe d’elle-mSme la doc- 
trine que, selon la verity absolue, tout est vain, tout est 
neant, mais que, dans un sens relatif, du point de vue de 
336 riiomme, il y a des choses, des figures particulibres, * que 
I’homme distingue en se servant de sons spdciaux, de mots. 
En se servant d’un langage imaging, on peut declarer que 
le monde perceptible, les phdnombnes, sont une illusion, 
une apparence, une hallucination. 

Si nous avons prdsentes a I’esprit ces conceptions, qui, 
dans le Vedtota postdrieur ont dtd ddveloppdes de manibre 
h former un systbme complet, nous comprendrons pourquoi 
et jusqu’a quel point le monde des phdnombnes, ddja dans 
les Brdbraanas, est identifid avec la Forme, c’est-k-dire tout 
ce qui est visible, et le Nom, c’est-h-dire tout ce qui peut 
btre d&ignd par des mots. Quelque part, nous lisons ‘ : 

« Alors (avant la creation) cea (c’est-a-dire I’univers, la 
chose) dtait indistinct; par le Nom et la Forme ceci devint 
distinct. G’est pourquoi ceci, maintenant encore, est distinct 
par le Nom et la Forme. » 

Le mbme livi’e ® conticnt cc raisonnement : « La Forme 
est (la mbme chose que) I’imagination ^ano mi rtipam ) ; 
car c’est par I’imagination qu’on connait ce qui est visible. 
Nom est (la mbme chose que) langage (ou : parole, vcig vai 
ndma), car par le langage on nomme le nom. Aussi loin que 
forme et nom s’dtendent, ce Tout s’dtend. » On doit joindre 
h ceci ce qui a 6t6 dit auparavant sur I’ceuvrc crdatrice de 
brahma : « Au commencement, ceci fut, (comme) brahma. 
Cela crea les dieux. Aprbs les avoir crdds, il les pla§a dans 
le haul de ces mondes : Agni (le feu) dans ce monde (la 
terre); V&yu (I’air, le vent) dans Fatmosphbre, et le Soleil 

1. Qatapatha-Brdhmana^ 14, 4, % 15* 

2.11,2,3,6. 

3. Manas signifie « sens, toe, pene6e, representations, imagination. » 
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au ciel. » Ce que signifle ici proprement le brahma reste un 
peu obscur; en tout cas, c’est la Raison supreme, ou, ce qui 
revient au meme, la Lumifere cr^atrice. Dans la suite, il est 
(lit : « Ensuite le brahma atteignit la partie plus lointaine (ou : 
plus elev(5e). Apr^s I’avoir atteinte, il se demanda : comment 
penetrei’ai-je (ou : comprendrai-je) ces mondes distincte- 
ment? Alors il les pdndtra (ou : comprit) distinctement * par 337 
ces deux ; par le nom et par la forme. » Ou faut-il mainte- 
nant placer, le si5ge de la Raison supreme? Selon la con- 
ception mythologique, probablement dans la source supiAme 
de la lumiere; mais selon la conception philosopliique, dans 
riiomme lui-m6me ; I'esprit humain, en effet, est le veritable 
crdateur des choses comme telles. La consequence du sys- 
teme m6ne a la conclusion ; il n’y a pas de Raison plus 
haute que I’Esprit humain, et il n’y a pas d’autre Dieu que 
notre raison *. 

Dans le mfime ouvrage, nous rencontrons aussi la doctrine 
que ce monde consiste en Nom, Forme et Action « Ceci 
(ce qui existe) est triple : nom, forme et action. » Le fon- 
dement des noms est le langage, car de 1^ sortent tons }es 
noms; le fondement des formes est I’ceil; celui des actions, 
Fame [dtman, notre sens interieur, la personnalitd). . Cette 
trinitd, conQue comme unitd, est identique a Fame, et F^me, 
dtant une, comprend la trinitd. « C’est done la le toujours- 
Yivant, ce qui est cachd sous Fexistant. Le toujours-vivant 
est Fesprit vital (le souffle, la vie); Fexistant sent le nom.et 
la forme; sous ceux-ci Fesprit vital est cachd 

1. On s'explique ainsi que les partisans du Vedanta, rnalgr^ des differences 

d’opinion k d’autres ^gards, s’attachent tons au dogme que le brahma et Tame 
tmmaine sont uns. Dans le Taittirhja-^Brahmanaj 2, 2, 9, 10, on lit : « Du 
non-existant fut cr6^e llmagination L’imagination crea le Cr^ateur. 

Le Createur cr6a les creatures. » Ici encore les deux conceptions de lumiere 
celeste et de lumiere int^rieure ont et^ entremeldes d'une manicre tres 
subtile, 

2. Qat, Br., 14, 4, 4, 3. 

3. L’original porte amria^ e'est-a-dire « immortel » et « non-niort ». L’im- 
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Si Fame, la persoanaliM, coincide avec le nom, la. forme 
et Faction, et si toutes choses sont comprises dans cette 
trinite, alors il est Evident que la personne, le sujet, Fobseiv 
vateur, comprend en lui toutes choses. En effet, Ydjnavalkya 
donne a entendre assez clairement ‘ que Fdtoa«, c’est-k-dire 
chez lui : le sujet, est tout. En se connaissant soi-m6me, on 
connait le tout. Tous les Vedas, toutes les sciences, sont une 
338 Emanation, ou, comme il dit, une expiration * du Moi ou de 
FEsprit. De cette sorte d’iddalisme la negation du monde 
extdrieur, il n’y a qu’un pas. 

C’est par le nom et la forme que chaque objet se manifeste 
comme tel, comme individu. C’est pourquoi le compose 
ndmanlpam, « nom-et-fornie » prend le sens d’individualitd. 
C’est ainsi que nous trouvons le terme employe dans une des 
Upanishads ’ : « De metne que les fleuves, quand ils couient 
dans FOcdan, perdent leur nom-et-forme et disparaissent, 
de meme le Sage, ddlivrd de son individualile, atteint FEsprit 
. supreme et celeste. » 

C’est ce terme nAmardpam qui a passd dans la philosophie 
bouddhique. On y doit avoir attache d’abord le sens d’indivi- 
dualite, d’individu, soit chose, soit personne, car dans la 
serie des causes et effets, ndmarAparn est reprdsentd comme 
produit de la conscience claire, de la pensde. Mais la mdme 
serie prouve aussi qu’on avait fini par ne plus appliquer le 
mot numariipam aux objets non-humains, car, dans le chai- 
non qui suit immedialement, on derive du ndmar&pam les 
six sens ou sidges des sens. On peut comparer la limitation 
qua subie cette idee avec celle qu’ont subie chez nous les 
mots « individu » et « organisms ». En effet, d’ordinaire on 
ne les applique qu’a des dtres humains. 

Quand il s’agit de dire en termes moins gdndraux quelle 

BQortalitfi de 1 dme, d’a-pr^s la doctrine qu'on voit vaguement se dessiner dans 
le texte, conaiste en ceci que I’dme ou I’esprit vital est actif et non inerle. 

4. fal. Br., 14, 5, 4. 

1. Mundaka Up,, 3, g, 8, : 
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est au juste Tid^e que les Docteurs bouddhiques attaehent ^ 
mdnarHipam, nous nous heurtons toutes sortes de diflicul- 
tds, entre autres celle-ci qu’il existait des differences d’opi- 
nion sur I’etendue de cette catdgorie. Commengons par les 
Septentrionaux, afin de voir ce qu’ils entendent par ndma- 
rdpam^ surtout dans la sdrie des causes et effets [niddnas). 

Cette sdrie bien connue est congue comme une histoire 
du developpement de I’individu humain, en douze actes, 
histoire qui commence ab ovo, ou plus tot encore et qui se 
termine par la vieillesse et la mort Tout se rambne * en 339 
dernifere instance k 1. I’ignorance, definie comme I’illusion 
que ce qui est passager est durable. De I’ignorance naissent : 

2. les humeurs comme affection, aversion, sottise ou aveu- 
glement. De la nait : 3. la premiere conscience chcz I’etre 
qui est dans le sein de sa mbre. De cette conscience subjec- 
tive nait : 4. nom-et-forme ; ce mot signifie embryon 
par « nom » on entend les quatre elements, la terre, etc. ; 
par « forme » ce qui est lumineux ou obscur de sa nature 
Alors viennent : S . les six organes des sens, qui ont pour 
domaine consdcutivement la conscience, les quatre elements 
et la forme. Par la combinaison mutuelle de nom-ebforme 
avec les organes des sens nait : 6. le contact. De la vient : 

7. la sensation, agreable, desagreable, ou qui n’est ni Fun ni 

2. Voir Govindananda sur le commentaire du Veddnta-SMra par Qarikara^ 
p. S40. Comparez Hodgson, Ess, 79, oil la m^me ecole, ceile des Karmikas, fait 
deux applications, entierement contradictoires, de la serie, Une version plus 
simple, dont la parent<5 avec le mythe est plus claire, se trouve dans le 
LotuSf 109. 

1. C’est ainsi, ou par « etats d’ame », qull faut traduxre samskdra dans le 
present passage ; cela r^sulte des paroles qui suivent. Nous reviendrons sur 
ec point a propos des Skandhas. 

2. Hodgson, passage cit6, dit k peu prds la mtoe chose : « thence proceeds 
an organised and definite, but archetypal body, the seat of that conciouS” 
ness. .■■■»/ : 

3. Chez les Mdridionaux, la definition est un peu differente : par « nom » ils 

entendent les choses externes, et par « forme » les choses internes ; Bigan- 
det, I, 93. . ... 


360 


HISTOIRE DU BOUDDHISME DANS L’INDE 


Tautre. De la natt : 8. le d^sir sensuel, et, par suite; 9. Fef- 
fort * ; de la. : 1 0 . le devenir ou ^tat ; puis : 11 . naissance, c’est- 
a-dire naissance corporelle, ou, ce qui revient au mSme, la 
reunion des cinq Skandhas, qui forment Forgankme Apres 
la naissance vient le 12® terme : vieillesse et mort, deuil, 
lamentation, tristesse et douleur. 

La signification de nd.viarA’pam dans la seide suivante est 
moins claire * : « De la fausse science (naissent) * les impres- 
sions trompeuses ; de Ik les id^es gdnerales ; de la n&mar'A- 
pam * ; de la les six organes des sens (ou le domaine de leur 
activity) ; de la, le contact ; de la la sensibility et la sensa- 
tion; de Ik le ddsir ; de Ik la conception; de Ik la naissance ; 
de Ik les distinctions de genre et d’espfece parmi les Stres 
vivants ; de Ik la ddcadence et la mort. » 

Chez les Myridionaux, Fexpression « nom-et-forme » est 
d’ordinaire employde de telle sorte qu’on pent la traduire k 
peu prks par « une chose individuelle, un individu, espril- 
et-corps ». Comme, ainsi que nous le verrons tantkt, Fhomme 
entier consiste en une rdunion des 5 Skandhas, le « nom-et- 
forme » est identique a ceux-ci. Un des cinq Skandhas est 
la forme, qui comprend les dldments et propridtds du corps. 
La « forme » ytant ecartye, reste done « le nom » pour cor- 
respondre aux quatre Skandhas qui se rap portent k Fesprit. 
D’ordinaire, cependant, on fait correspondre nom-et-forme k 

4. Hodgson, passage citd a « conception corporelle », mais ceci est en con- 
tradiction avec ce qui pr6c6de ; la conception a d^ja eu lieu plus tdt. Depen- 
dant les M6ridionaux aussi donnent parfois au mot le mdme sens ; e'est ainsi 
que Bigandet, I, 93 dit; « Updddnay the attachment or the conception. It is 
that state in which the desire adheres to something, assumes a shape. It is, id 
fact, the being conceived. From the state of conception the being passes into 
that of existence. » — En voila assez. Hardy, M. of B, 394 traduit ie terme 
par : attachement a des objets existants. 

5. Au lieu de « naissance », Hodgson met « diffdrentes generations et 
especes »;Jdti signifie, en effet, a lafois « naissance » et « generation 

Hodgson, passage cite. 

i. Hodgson traduit « details ». Probahlement, il y avait dans roriginal un 
mot qui signifie a individualite, etre distinct » , , 
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quatre seulement des cinq Skandhas, et ]’on met h part le 
cinquieme, Vijntna, « la conscience », parce que, dans la 
serie des causes et effets, « nom-et-forrae » nalt de la cons- 
cience, et ne peut, par consequent, comprendre celle-ci ^ 

Ailleurs, on rencontre une thdorie en apparence materia- 
liste, d’apr^s laquelle nom-et-forme est un compose des 
quatre elements. C’est ainsi que le Buddha dit un jour : 

« Reflechis en premier lieu sur ce point capital, que ce que 
nous nommons la personnalite ou le moi n’est que nom-et- 
forme, c’est-h-dire un compose des quatre elements, qui subit 
continuellement des changements, sous I’influence du karma 
(c’est-a-dire la somme des actions anterieurcs). Les vrais 
croyants savent trSs bien que ce qu’on appelle d’ordinaire un 
homme, une femme, des yeux, une bouche, ne sont que des 
distinctions trompeuses, qui disparaissent pour le Sage, * 341 
qui ne voit dans tout cela que nom-et-forme, le produit de 
karma et viveka (distinction), c’est-h-dire de la premiere et 
de la seconde cause ‘. » 

Si nous voulons comprendre la veritable nature du con- 
cept <c nom-et-forme », nous devons retourner e la serie des 
causes et effets, et nous rappeler qu’il est une consequence 
eloignee de I’ignorance ou fausse science. Si nous suppri- 
mons I’ignorance, nom-et-forme disparatt en mSme temps. 
Pour celui qui sait, il n’y a pas de nomret-forme, il n’y a 
pas d’individus. Le Vedanta, lui aussi, nie I’individuaUtd 
des choses, Yivantes et non-vivantes, et aboutit a la negation 
de I’exislence r^elle des ph4nom6nesj le monde perceptible 
n’a pas plus de r^alitd qu’un r6ve; il est une illusion, une 
hallucination, une apparence. Seul le brahma, F^tre infini, 
existe rdellement. Mais cet infini peut 6tre congu comme 

2. Chiildem^ Pali Diet, 258. — Il est Evident que la th^orie de « nom-et- 
forme » et celle des 5 Skandhas sont emprunt^s h des sources diff6rentes et 
que tons les sophismes possibles ne parviennent pas a les identifier, 

1. Bigandet, 11, 224.,— On voit que karma jom ici le mtoe rdle que 
Fignorance, 
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I’infinite, et celle-ci n’est autre chose que Tespace vide infmi 
et le temps dternel. Et cet infini, dans I’espace et dans le 
temps, qui est cense produire toutes choses, porte le m6me 
nom que le zdro; il est kha, Le zdro, le rien, Fabstraction 
pure, est le giinyam, et ce n’est au fond qu’une difference 
de mots, qu’on dise « sarvam gtknyam », tout est vide, vain, 
ndant, abstrait » ou « le tout est brahma ^ ». En un mot, 
I’iddalisme philosophique des Bouddhistes et celuides Vedfin- 
tins a la m6me origine. 


■- 2. — Les cinq Skandhas. 

‘ Les propridtds externes et internes de Fhomme, ou autre- 
ment dit : ses propridys et faculte's comme Stre agissant, 
sensible el pensant, sont.rangdes en.cinq groupes [skahdha). 

342 * On ne pent pas les comparer aux categories de la philosophic 
occidentale ou de la logique indienne ; ce sont simplement 
des rubriques, sous lesquelles on range les propridtes et les 
actions de Forganisme. 

Ges cinq groupes sont : 1. celui de rdpa, forme; 2. celui 
■de vedand, sensation, affection; 3. de sanjnd, conscience, 
-perception, signe; 4. de representations, produits 

de I’imagination, impressions, dtats d’ame; 5. de vijndna^ 
-conscience claire, facultd de distinguer, jugement, intelli- 
gence. Chez les Septentrionaux, la suite est : rApa, mjndna, 
vedand, sanjna, sarhskdrds. Nous verrons que cette divergence 

• 2. D’apres les principes du Vedinta, on pent aussi, en se basant sur le 
theortoe qiie seule la raison, I’inteiligence, existe r^ellement dans le sujefc, 
conclure a Texistence de la raison dans chaque sujet. La somme coneiie 
de toutes les intelligences reste intelligence, et dans ce sens, I'individu, dans 
lequel la raison seule est quelque chose de r^ellement existant, est un avec 
ie tout des individus* La raison est Bieu, Comme la somme supposee de tons 
-les individus est infinie, Bie% lui aussi, la raison en giJn^ral, pent ^tre iden- 
tiii6e avec rinfiniU, 
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dans le classement entralne aussi une certaine difference 
dans le sens des termes ejaplo^ds *. 

1 , — Mpa, forme. .1 

Ce gronpe comprend tout ce qui a rapport au corps, dans 
un sens plus restrcint, et compte vingt-huit subdivisions ; 

1. I’eldment terre; 2. I’dldment eau; 3. I’dldment feu; 4. 
Feldment air. Ces quatre subdivisions forment les principes 
matdriels ; les autres subdivisions sontddrivdes, dependantes : 

5. 1’ceil ; 6. Foreille; 7. le nez; 8. la langue; 9. le corps ; 10. 
la forme; 11. le son; 12. I’odeur; 13. le goM; 14. ce qui est 
saisissable; 15. 1’organe de la femme; 16. I’organe viril; 17* 
la force vitale; 18. le cce.ur,; 19. I’dldment espace 20. les 
mouvements du corps ; 21. ie langage; 22. la Idgeretd; 23, 
la douceur; 24'. I’aptitude au travail; 25. entassement ou 
dpaisseur; 26. 6tendue ou dur^e; 27. usure; 28, destrucli- 
bilitd^ 

Tous ces articles admettent de nouveau une subdivision. 

* C’est ainsi qu’on classe sous Tarticle 1, vingt parties du 343 
corps, qui sont formdes de terre : les cheveux, les ongles, 
les dents, la peau, la chair, les veines, les os, la moelle, etc. 

Sous I’arlicle 2, 1’dldment eau, on classe douze parties liquides 
du corps : la bile, la mucositd, le pus, le sang, la sueur,, etc.. 

1. Les principaux ouvrages consult^s k ce sujet sont : Hardy, M, of B. 

399 ss. ; Childers^ Pali Diet, ; Sarnudargana Sahgraha^ 20 ; Govindananda dans 
Vedanta- Sdtr a f 547; Colebrooke^ Essay Sy 2^^ {Misc, Ess,y 393), 

2. Le mot qui signifie « 6l6ment », dfidtu, admet plus d’uxi sens : principe 
iHementaire : terre, eau, feu et air| fondement; prineipe fondamentai. Tous 
les faits immat^riaux, tels que an^antissemerit, Nirvana etc. sont dits aussi 
dfidtu, C’est, en un mot, tout ce qui, dans F^coulement des x>hdnomenes, reste 
iSternellement et immuabieinent semblable kr lui-mdme..Il est vrai qu’un des 
axiomes dit : « tout est non-durable et p^rissable »; mais de ce tout il faut 
justeinent excepter ce qui est durable et indestructible. 

3. La liste que donne Childers s. v. ritpay n'a pas le 14, mais, en revanche, 

elle donne a la fin, comme E® 28 ; prise .des -aliments.. , ' - ' . 
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L’article 3 (feu) se trouve dans le corps sous quatre formes : 
comme un feu qui preserve le corps de la ppurriture, de 
m6me que ie sel empSche la corruption de la viande ; comme 
un feu nd d’un chagrin cuisant, qui fait languir le corps, 
comme s’il dtait brftld; comme un feu qui cause la ddcadence 
et la maladie ; comme un feu digestif dans I’estomac. A pro- 
pos de I’article 4, air ou vent, on distingue six sortes de vent 
qui se trouvent dans le corps 

Ceci suffit pour justifier la proposition que le systdme des 
cinq Skandhas contient aussi une sorte de physiologie. Pour 
donner une idde de cette physiologie, nous citons la thdorie 
suivante, qui prdsente une image poetique : 

« Le corps est durci par la terre qui le compose, comme 
s’il dtait mordu par un serpent avec une bouche sdche ; par 
I’eau, il se corrompt, comme s’il dtait mordu par un serpent 
avec une bouche pourrie; par le feu, il brftle, comme s’il 
dtait mordu par un serpent avec une bouche enflammde ; et 
par le vent il est ddchird, comme s’il etait mordu par un 
serpent avec une bouche pareille ^ une lancette. » 

Chez les Septentrionaux, le groupe « forme », comprend 
en gdndral : les organes des sens avec leurs objets, en tant 
qu’ils se rapportent k la personne qui observe, en d’autres 
termes, les organes des sens et leurs objets, tels que ceux-ci 
se rdfldchissent dans I’esprit, les chosos considdrdes au point 
de vue subjectif. - 

IL — Sensation, affection. 

La sensation ou I’affection peut se presenter sous Irois 
aspects : agrdable, ddsagrdable, ou ni Fun, ni I’autre. D’aprbs 
les diffdrents organes, on distingue six sortes de sensations, 

4. Ailleurs, les Indiens, dans les livres mMicaux entre autres, admettent 
cinq vents; par example I, 2S0; Caraka, ’ll. 
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qui naissent de I’activitd : 1. de I’ceil ; * 2. de I’oreille ; 3. du 344 
nez ; 4. de la langue ; S. du corps (de la peau) ; 6. du sens iutd- 
rieur ou de r^me. 

Les aff(3ctions peuvent 6tre aussi de nature morale ; 
elles peuvent Mre bonnes, mauvaises et indiffdrentes. Par- 
fois le nombre des affections est fixe' a 108 *. II y a, en effct, 
six affections agrdables qui se rattachent ?i la vie de famille 
et six qui se rattachent au renoncement du monde ; il y a 
aussi six affections d^sagr^ables qui sont li(5es a la vie de 
famille et autant qui sont lides au renoncement du monde ; 
enfin, il y a six sortes d’indiffdrence I'elatives &, la vie de 
famille et autant relatives au renoncement au monde. Ce 
total donne 36. Si Ton compte qu’il y a 36 affections passdes, 

36 affections futures et autant d’affections actuelles, on 
arrive ^ un total de 108 — jiistement un nombre sacrd. 

Chez les Septentrionaux, ce groupe comp rend en gdndral 
toutes les affections agrdables, ddsagrdables et indiffdrentes ; 
tout ce qui est sentiment plaisant, deplaisant ou indifferent. 

Chez eux, cependant, le groupe precede, de sorte 

que celui-ci est pris dans le sens de conscience, intelli- 
gence. 

III. — Conscience, perception, signe. 

Ce groupe se compose de six membres. Par I’ceil, on 
remarque si un objet a une certaine couleur ; par I’oreille, 
on perQoit, en entendant un certain bruit, de quel objet, un 
tambour, par exemple, une flfite, il provient. Par le nez 
nous apercevons si quelque chose a oun’apasde I’odeur; 
par la langue, quel est le gout d’une chose : amer, doux, 
acide ou mordant. A Taide du toucher nous remarquons 
si une chose nous affecte agrdablement ou ddsagrdable- 
ment quand nous la saisissons. Par le sens intdrieur, 


!. Mil, PaHhdf 46. 
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nous ayons conscience de ce qu’une chose est ou doit 6tre. 
La perception, qui est par les organes des sens a notre 

conscience, s’appelle sanjnd. On emploie le m6me terme la 
oh nous nous servons de « conscience ». C’est ainsi quo les 
34S Sages. * ont la conscience de I'inconstance des choses ; la 
conscience de la non-realitd, non saintete, misSre des choses ; 
en outre, la conscience qu’il ne faut pas faire ce qui est mau- 
vais, en ddtourner son coeur et supprimer toutes les emo- 
tions. Parfois on dnumhi'e sept, une autre fois neuf ou dix 
sortes de conscience ^clair^c. 

La definition, chez les Bouddhistes du Nord est quelque 
peu differente : elle revient hceci que les sanjnds sont les 
notions eveillees chez nous en entendant prononcer des 
termes spdciaux comme « vachc », « cheval », et autres, ou 
en voyant certaincs marques ou signes. La cause de ce disac- 
cord n’est pas difficile a dicouvrir; Ic mot sanjnd, en effet, 
a plusieurs sens : signe, signal, marque; etat ou I’on est 
quand on remarque quelque chose, quand on en a cons- 
cience ; nom distinctif, terme. 

IV. — RepuEsentations, impressions, Etats d’ame. 

Avant de faire connaissance avec les conceptions rangies 
sous ce groupe, il ne sera pas inutile de s’arriter un moment 
aux sens donnes h ce terme tr6s large de saniskhra, qui 
donpe son nom h cette division. 

SarhsMra est la fa^on qu’on donne a une matiire par 
quelque artifice et aussi h cet artifice mime. On donne ce 
nom h la faqop que le potier donne h la terve glaise qu’il 
pitrit, et aussi a I’empreinte qu’on donne h de la cire et a 
d’autres matiires molles. Quand il s’agit de I’esprit, samskdra 
est I’opiration de Timaginationi ou son produit ; on cntend 
aussi par ce terme la disposition naturelle de I’intelligence 
ou du caractire de quelqu’un. Employe au pluriel, le mot 
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ddsigne les dtats produits par des actes anterieurs, et aussi 
les impressions ou representations produites par Faction du 
monde exterieur, Dans le Yoga, Fexpression est tr6s habi- 
tuelle et designe toute representation ou impression, pro- 
duite par des etats anterieurs, qui repose dans Fesprit, mais 
pent etre dvoquee a volonte. A cette classe appartiennent les 
impressions qui doivent leur origine la memoire ct aux 
instincts trompeurs, et, en outre, i’etat moral d’un indi- 
vidu, * en tant qu’il est la consequence de son mdrite ou 346 
dcmerite dans le passd *. Yoyons maintenant quelles sont les 
notions que les Docteurs de FEglise meridionale ont rangdes • 
sous cette rubrique. 

1. Contact; 2. premiere sensation, sentiment 3. cons- 
cience, etat ou Fon remarque quelque chose isanjnd). On 
definit ce terme comme la distinction faite entre des cou- 
Icurs ct formes d’espbce differente, et on Fexplique en le 
comparant a Facte d’un charpentier, qui fait une marque sur 
le bois afin de savoir comment il le doit fagonner et tra- 
vailler. II est evident que cette comparaison n’est pas exaete, 
la marque etant differente de Facte de faire une marque. On 
a dvidemment confondu « remarquer, percevoir », avec 
« marquer, munir d’une marque ». En outre, saiijnd ne 
signifie pas Faction, mais Fetat produit. 

Nous avons ensuite ; 4. la pensde, qui, nous dit-on, agit 
plus rapidement que tout b.vAv& samskdra. Lafaqon dont elle 
agit s’appelle contact, bien. qu’il n’y ait pas rdellement de 
contact. Quand, par exemple, un homme placd sur le sol 
en voit un autre au sommet d’un arbre ou suspendu au bout 
d’unc des branches, il ressent de Fangoisse et ses genoux 
s’cntrechoquent ; de mSme Foeil ne touche pas Fobjet pergu, 
ni Foreille Finstrument qui produit le son ; cependant Fon 
voit et cntend. Dans aucun de ces exemples, il n’y a de 

1. Note sur YogasMra^ 3, 18. 

2. Les deur premiers numeros sont trails avec plus detail dans Mil, P. 60 * 
Hardy, M, of B, 404, est d ’accord avec ce texte. 
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contact r^el. La principale faculty dont la pensee ddpend est 
le sens intdrieur, la conscience. De IS. sort la volontd dirigde 
sur quelque objet, volonld qtii, dans certains cas, n’influence 
pas seulement celui qui veut, mais aussi d’autres personnes. 
Par exenaple : un homme boit un breuvage empoisonnd, et 
le fait boire aux autres; alors il se prdparera des maux aux 
antres et a lui-mdme. Autre exemple : un individu prend la 
rdsolution de commettre un assassinat; par suite de ce 
crime, il renaitra en enfer, et, s’il entratne d’autres S coni- 
mettre le raSme crime, ils subiront le mdme chatiment. De 
347 mdme, un homme peut rdsoudre de s’acqudrir du mdrite; * 
par suite des bonnes oeuvres qu’il aura faites, il renaitra 
dans un des cieux ; s’il entraine d’autres S faire de m6me, 
ils recevront la mdme recompense *. 

Aprbs la pensde vient comme 5® article, Ic soin ; 6, 1’at- 
tention; 7. la force vitale, ddfinie comme le principe vital, 
qui nourrit les proprietds ou facultds invisibles ou iddales, 
comme I’eau nourrit le lotus. 

Puis on dnumbre ; 8. supposition, conjecture (vitarka) et 
9. rdflexion, raisonnement {mcdm). Le trait distinctif de la 
premibre, ainsi qu’on I’explique quelque part est qu’elle 
insbre quelque chose, de mdme que, par exemple un char- 
pentier insbre S un endroit voulu un morceau de bois qu’il 
vient de travailler. On peut comparer le premier samskura a 
un coup qui vient frapper un tamtam de mdtal, le second dtant 
I’dcho. Quelque peu sufBsante que soit la ddfinition, on peut 
conclure de la comparaison qui y est jointe que I’auteur de 
I’ouvrage citd a rdellement eu prdsente S I’esprit I’idde que 
notre traduction exprime *. 

,i. Ml. P. i6 ; Hardy, M. of B. 406. 

2. L ordre des articles diffdre un peu dans les Ilstes de Childers et de Hardy. 

3. Mil. P. 62. 

4. Assez souvent le premier tenne est employd dans le sens plus general de 
M pensOe *>. Dans le YogasMrOf t, 17, vitdrka et vifAra se suivent dgale- 
ment; le premier est expliqufe par « estimation en gros », le dernier par 
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L’article 10 est : force d’esprit, tension des forces, le con- 
traire de negligence. Le trait distinctif de ce sarhskdra est de 
fournir un appui; il est comme un soutien, qui emp6che la 
destruction du mdrite moral; quand une maison pencho 
d’un cote, on y met un soutenement, pour I’empecher de 
tomber. 

Le 11' article est : effort serieux, dessein premedite. Puis 
vient 12. agrement et 13. plaisir. Un degre superieur de 
I’agrement est I’extase, qui est capable d’elever un homme 
jusqu’aux nuages. C’est evidemment par suite de la tendance 
de donner a la philosophic scolastique une teinte edifiante et 
pieuse, que I’expression figuree que nous venons de citer * 348 
a ete prise h la lettre, en mSme temps qu’on inventait ou 
adaptait des Idgendes pieuses qui la dramatisaient. Voici un 
de ces rdcits, Le moine Tishya avait I’habitude constante 
d’aller vendrer le reliquaire. Lors d’une certaine fete, il diri- 
gea ses regards vers I’endroit ou dtaient depos^es les princi- 
pales reliques, et se dit h lui-mSme : « Combien de moines et 
d’hommes religieux ont etd r^unis la, dans les ages anciens, 
pour faire leurs devotions ! » En pensant ainsi, il obtint la 
puissance de Fextase, de sorte qu’il put s’elever en Fair et se 
rendre ainsi h Fendroit sacrd. En dehors d’agrement, le terme 
12 signifie aussi « amour », c’est-&-dire le contraire de la 
mauvaise volontd ou du ddsir de faire du mal aux autres. 

L’article 14 comprend la foi, la confiance calme. C’est Ih 
une faculte particulierement precieuse : elle purifie, sanc- 
tifie et elbve Fame. L’article 15, memoire, retenue, constitue 
dgalement une facultd recommandable, qui retient I’homme 
du mal et le pousse au bien. On peut la comparer h un 
fidble ministre, qui retient son souverain ou le pousse en 
avant, selon les circonstances, en lui donnant de bons con- 

a penetration pins fiine^; mais 1, 43 savitarka signifie « accompagne d’incer- 
titude^ de quelque doute « ; 2, 33, vitarka est une « id^e qui se prdsente a 
i’esprit » (par exeniple: ferai-je une chose ou ne la ferai-je pas?) « un plan w. 
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soils et ea iui fournissant les renseignements dont il a 
besoin. 

L’cnumdration continue par ; 16. honte; 17. hesitation; 
18. de'sinte'ressement; 19. bienveillance. Puis vient 20. pru- 
dence, sagesse. C’est elle qui chasse I’igno ranee et revble ce 
qui est bon et ce qui est mauvais, de mSme qu une lampe 
allumde rend visibles les objets qui resteraient caches dans 
Tobscurite. Le contraire de la sagesse est I’ignorance. II taut 
distinguer la conscience de I’intclligence et de la sagesse. 
Par la premibre, nous percevons la difference de coulcur des 
objets; mais cela ne suffit pas pour nous faire reconnattre 
I’inconstancc de ces objets. Par I’intelligence, nous connais- 
sons et les couleurs et I’inconstance des choses, mais cela ne 
suffit pas pour nous faire connaitre les voies du salut, tandis 
que la sagesse nous indique b la fois les couleurs, Fincons- 
tance et les voies. II y a cependant une sorte de sagesse qui 
n’est possedee que par les Pratyekabuddhas et les Buddhas 
suprbmes : cello par laquelle on ddcouvre les quatre verites 
cardinales. 

349 * Aprbs la sagesse vient 21. impartialite. Puis, il y a sur 

la liste, comme articles 22-33 , six propridtds attribudes 
d’abord au corps et ensuiteaFesprit: tranquillitc on rapidite, 
douceur, aptitude au travail, habiletd ou aptitude acquise 
par Fexercice, rectitude ou droituro. 

La pitid et la sympathie pour le bonheur des autres occu- 
pent le 34' ot le 3o®rang. Les articles 36-38 sont : convonanco 
on paroles, en actes, dans la manibre de vivre. 

Suivent les facultds nuisibles, les ddfauts : 39. avarice; 
40. haine; 41. dblouissement , aveuglement ; 42. lausse 
croyance, definie comme Finerddulitd qui nie Fexistence 
de ce monde et de la vie future; c’est la source princi- 
pale du pdchd; 43. orgueil; 44. impudence; 45. temeritd; 
46. doute; 47. vanitd ; 48. jalousie; 49. envie; SO. mauvaise 
humeur; 51. engourdissement; 52. ndgligence. 

En parcourant cette liste, on voit qu’ello contient une liste 
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d’etats, surtout intellectuels et moraux, de facultes passa- 
geres. Au point de vue bouddhique, on n’a pas le droit de 
parler de traits de caract§re, de dispositions inndes. 

Les Septentrionaux, eux-aussi, classent sous ce groupe 
toutes sortes d’ (Stats passagers de Tame et de I’esprit; tels 
que : affection, antipathie, crainte, joie, douleur, etc.; 
orgueil, vanity, aveuglement ; la vertu et le vice; des peclids 
plus ou moins graves. 

Entre les samslmras des Yogins et ceux des Bouddhistes, 
on ne pent d&ouvrir aucune difference originelle; ce que 
les derniers possedent n’est qu’une differenciation de ce qui 
se trouve a I’etat moins developpe chez les premiers. 

V. — Intelligence. 

Ce groupe ne comprend pas moins de quatre-vingt-ncuf ar- 
ticles. Les six premiers sont autant de noms donnds Fac- , 
tivite de la faculte distinctive, de Fintelligence, lors de la 
perception, par le moyen de la vue, de Fouie et des quatre 
autres sens, en y comprenant le sens int(5rieur. *En dehors 3S0 
de Factivit^, le mot designe aussi le r^sultat, la connaissance 
acquise de cette mani^re. Afin de rendre plus clair le lien 
qui cxiste entre les six sens et Fintelligence, on indique 
quelques details qui ne sont pas dfinu^s d’intcir^t. On dit de 
Foeil qu’il est compose d’une boule de couleur noire et d’un 
cercle de couleur blanche. De m6me qu’une goutte d’huile 
tombee sur Fext(Srieur de sept sacs de coton, mis les uns 
dans les autres, pcSnbtre h travers tons les sacs, de mfime 
la lumifere qui tombe dans Foiil p^nfetre a travers les sept 
couches concentriques de Foeil charnel ’. Les quatre 6\€- 
mcnts contribuent k la composition de Foeil, mais la princi- 
pale facult(5 qui le constitue est la connaissance, Fintelli- 
gence, de m^me qu’un prince est le chef de sa suite. 

i. Quil faut distinguer de Fceil celeste* 
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Ce n'est pas I’oeil qui voit : il n’a pas de conscience ; de 
mome I’intellect on I’esprit ne voit pas Timage : il n’a pas 
d’oeil. Si I’intellecl voyait, il verrait une image placee ^ 
I’intdrieur d’un mur ; il pendtrerait jusqu’a I’intdrieur d’un 
corps opaque, obscur; cela n’a pas lieu. Cen’est que lorsque 
I’ceil et I’image sont en communication ou en contact qu’il 
est possible de voir. Pour cela il est ndcessaire que la lumidre 
vienne de I’ceil. Comme la lumidi*e ne vient pas de I’intdrieur 
d’un mur, on ne pent voir ce qui est dedans. Quelques 
substances, comme le cristal et les pierres prdcieuses, dmet- 
tent de la lumidre, de sorte qu’on peut voir ce qui se trouve 
a I’intdrieur ^ Quand un objet est vu, cela n’a pas lieu scu- 
lement par Foeil et pas non plus par rintelligence seule. Ce 
qui voit I'dellement, est la puissance visuelle, bien que, dans 
la vie journalidre, nous disions que c’est I’mil qui voit. 

Les autres articles constituent une dnumeration de pen- 
sdes, dispositions ou iddes {cittas), bonnes ou saintes, mau- 
vaises ou coupables, et indiffdrentes. * La pensee bonne, 
sainte, sans pdchd [kugala-vijMna) comprend vingt-et-une 
sortes de bonnes iddes, qui ont pour objet Tune des sphdres 
superieures, spirituelles, celles qui sont classdes d’aprds ce 
principe et d’aprds les circonstances diverses qui les 
accompagnent. D’aprds cette classification, huit iddes se 
rap portent a la rdgion des Ddsirs (lidmivacara) ; cinq a 
celle des Formes (Rfip^vacara) ; quatre a cello de I’ln- 
forme (Arupavacara), et quatre d la region encore plus 
haute du Supra-Mondain ou purement Spirituel (c’est-a-dire 
de rimaginaire : Lokottara). La nature et la tendance de ces 

2. C’est ce que dit Hardy, M. of B., 419. On peut se demander si le passage 
est Men traduit; le commentateur du Nydya’SMra^ 3, 1, 38, expHquc que ie 
verre, des plaques minces de talc et de cristal laissent passer la lumiere, ne 
Farr^tent pas, comme le fait, par exemple, un mur. Un peu plus haut, il avait 
dit que la perception a lieu par suite d'un contact entre le rayon visuel et 
Fobjet, et que ce rayon ne peut rendre visible un objet qui est cach6 par un 
mur, une cldture en planches, etc. 
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id^es morales et mystiques ne peuvent mieux 6tre mises en 
luraiSre que par la citation du passage suivant, tird d’un 
dcrit pali * : 

« La pensde dirigde vers la rdgion adrdenne des Ddsirs est 
octuple, puisqu’on peut la distinguer selon qu’elle est accom- 
pagnde de joie, d’indiffdrence, de reflexion et de spontanditd; 

savoir : pensde accompagnde de joie, dclairde par la reflexion 
et nde spontandment ou suscitde d’une faqon artificielle ; en 
outre : pensde accompagnde de joie, mais non dclairde par 
la rdflexion; puis : pensde accompagnde d’indiffdrence et 
dclaii’de par la rdflexion et soil spontande, soit ai’tificielle ; 
enfin : avec indifference et sans rdflexion. Quand, en effet, 
une personne distribue des aumdnes et fait d’autres bonnes 
oeuvres, non pas mollement et poussde par un auti’e, mais 
joyeusement et afm de rdjouir celui qui regoit ce don, elle a 
une pensde spontande, accompagnde de joie et dclairde par 
la rdflexion. Quand, au contraire, quelqu'un agit comme 
dans le cas prdeddent, joyeusement, mais par habitude de 
libdralitd ou autrement, cependant avec une rdflexion par- 
faitement dclairde et une foi profonde, mais mollement ou 
poussde par un autre, alors sa pensde est dite artiflcielle. 

En outre, quand de jeunes moines, poussds par le bon 
exemple habituel de leur famille, * avec joie mais sans rd- 3S2 
flexion, distribuentce qu’ils ont momentandment entre leurs 
mains, ou font leurs ddvotions, — dans ce cas nait la troi- 
sifeme pensde. — Et quand ils font la mdme chose parce 
qu’ils ont dtd expressdmeut exhortds par leur famille k 
donner des aumdnes ou S. faire leurs ddvotions, dans ce cas 
nait la quatridme pensde. Enfin, quand quelqu’un dans les 

1. Doan4 dans Pali-Diet., 577, par Childers, qui remarque expressfiment que 
ce morceau est un bon specimen de rapplication pratique de la ui6taphysique 
bouddhique et « de la vie qui anime des Merits qu'on ne prendrait, a premiere 
vue, que pour de seches listes de termes techniques ». 11 est bien vrai que 
Tint^nH consiste justement dans les details, dans la maniere dont chaque 
article est d6veloppe* 
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quatre aiitres cas, agit sans joie, quelle que soil la cause de 
cetle absence de joie, on a les quatre pensees accompagndes 
d’indiffdrence. Et ainsi le Pur etle Saint dirige vers la region, 
aer6enne des Ddsirs est octuple. » 

II y a douze pensdes mauvaises, dont huit aceompagndes 
de calcul intdressd, deux de colere, deux de folie ou d’avcu- 
gleinent. 

Plus grand encove est le nombre des pensdes ou disposi- 
tions qui ne sont ni bonnes, ni mauvaises : sept sortes 
conduisent a des consequences mauvaises ; huit a de bonnes 
consdquences ; huit autres, dans de certaines circonstances, 
h la rdgion des Ddsirs; cinq a colie des Formes; quatre a 
celles de I’lnforme; quatre a la rdgion du Supra-mondain ou 
Spirituel. Enfm, il y a un certain nombre de pensees indiffd- 
rentes, conduisant a des actes qui, selon la thdorie, ont pour 
consdquence la renaissance, dans les divcrses localitds 
dthdrdes. 

Chez les Septentrionaux, ce cinquieme groupe comprend 
I’intelligence, que quelques-uns identifient avec Tesprit, Tame 
ou la conscience [dtmm ] ; puis I’activitd de Finlelligence 
constante oudu processus intellectuel, leeourant general des 
pensdes et des dmotions. Ils comprennent le groupe entier 
'SOUS le nom de citta, « intelligence, esprit, conscience », ou 
aussi dUdtman, pendant que les quatre autres groupes sont 
dits caitta « intellectuel, de nature spirituelle ou appurte- 
nant h. Fesprit )>. L’ensemble du citta est dit ddhydtmika 
(( psycbique », ou pluldt : « se rapportant au sujet », par 
opposition h bhautika « matdriel ». En se plaqant a un point 
de vue strictement moniste et bouddhique, lame, dtinan, est 
Fexpression de toute la personne, de toutes ses facultds cor- 
porelles, spirituelles et morales, et, h. ce point de vue, nous 
pouvons donner k la doctrine des cinq Skandhas aussi bien le 
353 nom de psychologie que de physiologic. * Or, le Bouddhisme 
n’est pas seulement un systdme de philosophic, c’est aussi 
une %lise philosophique. On s’explique ainsi qu’on ait 
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pu donner a la psychologie, comme nous Favons vu plus 
haul, uiic forjte teinte de morale et d’ddification. Si on 
I’enleve, il reste un systfeme qui n’a rien d’iddaliste, et fait 
ainsi contraste avec le systfeme de nom-et-forme, qui porte 
au contraire nettement la marque de son id^alisme primitif. 

Bien que nous ne puissions ddcouvrir aucun lien interne 
entre la partie psychologique et la partie phdnomdnologique 
de cette metaphysique, nous croyons cependant que les deux 
syst^mes ont fait partie intdgrante, d5s Forigine, du dogme 
occldsiastique. Pour ce qui est de la dernifere, la phdnomd- 
nologie, on pent d(5montrer qu’elle est plus ancienne que 
le Bouddhisme, qu’elle constitue, par consequent, un em- 
prunt, et quant a la premiere, la psychologie, Faccord des 
Septcntrionaux et des MdridionauxjustifieFhypoth&se qu’elle 
est, aussi peu que I’autre, une adjunction rdcente. 

11 est indubitable que ces deux chapitres de FAbhidharma 
ont ete continuellement interpolds et raffinds, quant aux 
details, et que la forme ou ils nous sont parvenus a subi, k 
plusieurs dgards, des modifications, mais les traits principaux 
et le langage technique doivent ddja avoir existd lors de la 
fondatien de la communaute *. 


3. — PERSONNALITfi. 

La somme des cinq Skandhas forme la personnalite Au 
point de vue empirique, c'est la personne, mais au point de 

1. Nous croyons pouvoir mettre en doute Taffirmation de Yassilief, Buddh.^ 
91 : <c les ouvrages bouddhiqiies les plus aneiens doivent avoir eu une forme 
tres grossiere, vu qiills n’6taient pas mis par 6crit. » L’exemple des Vedas 
montre qu’un peiiple pent produire et conserver des oeuvres d*une forme 
cultivee, sans connaitre I’dcriture. 

2. Qui est identique a Vatmariy bien que ce dernier mot, dans un sens plus 
restreint, estidentifie avec citta pu vijMna^ comme nous venons de levoir. 
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vue idfeliste, le systfeme des Skandhas * et la personne, 
I’individu, ne coincident pas. Comme tout ce qui est concret 
se modifie continuellement ; oomm’e, en dehors des elements 
etdes principes abstraits, aucune chose ne reste entiSrement 
semblable elle-mbme durant deux moments cons^cutifs du 
temps, I’individu, lui aussi, n’est que la somme d’6tats con- 
s^cutifs, dissemblables entre eux, et n’ayant entre eux d’ au- 
tre lien que le fait d’etre cons&utifs. 

Alin de donner une idde de la manibre dont ces theses 
sont dbmontrbes, nous donnerons ici un abrdgd de quelques 
pages, empruntbes k un des dcrits les plus cdlbhres des 
Mbridionaux, dcrit toutefois d’origine septentrionale, et qui 
a pour litre : « les Questions de Milinda » . 

Au debut du dialogue entre le roi grec Milinda (Menandre 
de Bactriane), et un Pbre de I’^lise, Nagasena *, le pj-emier 
demande : « Quel est votre nom, vdndrable seigneur ? » — 
N^asena rdpond : « Je m’appelle Nagasena. C’est ainsi que 
m’appellent mes compagnons, et c’est le nom que m’ont 
donnd mos parents, mais ce n’est qu’un nom, une idde, une 
denomination, une indication, un terme usuel ; on ne pent 
pas y reconnaltre une individualitd » — Le roi rdpond ; 
« S’ii en est ainsi, qid est alors celui qui vous donne des 
aumdnes, etc. ? qui les emploie ? qui observe les prdceptes 
moraux ? qui s’adonne h la meditation ? qui rdalise les quatrc 
degrds de- sanctification, la jouissance qui en ddcoule et le 
NirvS.na? qui tue? qui voletqui mbne une vie de ddbauche? 
qui ment? qui boit des boissons fortes? Alors il n’y a ni bien, 

1. Mil. P. 23. 

2. Puggala, Sanscrit pudgala signifie tantdt nn atome, nne monade, im 
individu; tantdt un ensemble d'atomes, consid6r6 comme une nmt6. Dans le 
sens ordinaire d’ « une personae, un individu »», le mot est employ^ par Ka- 
gasena, par exemple MiL P., 61, La distinction profonde doit peat-5tre Atre 
cherchee dans ceci, qull nie ici I'existenee d'une personne dans le nom. En 
metaphysique, il est moins profond qu'utilc de laisser a un soul mot plu- 
sieurs significations, surtout sans definition plus precise du sens employ^ dans 
un cas donnd. Alors il est plus facile de jongler avec des mots* 
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ni mal; celui qui fait ou faitfaire des ceuvres, bonnes on mau- 
vaises, n’est pas ; il n’y a pas de retribution du bien et du mal. 
Quand quelqu’un vous tue, * il ne se rend pas coupable d’as- 
sassinat. Ceux qui vous ont enseignd n’ existent pas ; votre 
entrde en religion n’existe pas. Qui est alors N%asena?Est-ce 
que les cheveux de la tfete sont Nagasena ? » — « Non, roi. » 
— « Les polls du corps, alors? » — « Non plus. » — « Est- 
ce que ce sont les ongles, les dents, la peau, etc. ? » — La 
r^ponse est encore negative. — « Est-ce qu’un des cinq 
Skandhas est Nagasena? » — « Non! » — « Tous les cinq 
reunis sont-ils^Mgasena *? » — « Non. » — « Une autre 
chose que ces Cinq est-elle done N%asena?» — « Pas non 
plus. » — « Alors, tout en poursuivant mes questions, je ne 
vois plus Ndgasena ; alors Neigasena n’est qu’un son; il n’y 
a pas^de Nagasena. » 

Afin de combattre les idees erronees du roi S le Docteur 
lui pose des questions, et I’interroge, un peu ^ la faQon 
de Socrate Il commence St peu prbs ainsi : « Sltes-vous 
venu ici h pied, 6 Roi, ou dans un char? » — « Dans un 
char » — « S’il en est ainsi, veuillez done me rdpondre : 
est-ce que le timon est le char? » — « Non ». — « Est-ce 
I’essieu? » — « Non » — « Sont-ce les roues? le caisson? 
le joug? les rfines? le fouet? » — « Non. » — « Est-ce que 

4. G’est comme si Fon voulait dire que le tout n’est pas 6gal a la somme 
des parties. Mais il ne faut pas oublier que la m^tapbysique bouddbique est 
purement id^aliste, En presence de toutes ces subtilit^s, on appr^cie la clart6 
de la doctrine des mat^rialistes indiens : « Fdme (ou la personnalit^, dtman) 
n'est autre chose qu’un corps se distinguant par de Fintelligence » ; pour la 
justifier, ils invoquentles paroles de Ydjnavalkya, citt^es plus baut, p. 6. 

2. Id4es qui, soit dit en passant, ont une resseinblance reroarquable avec 
celle d’une ecole de logiciens h6r6tiques de Flnde, le Nyaya. 

3. Blais dans un autre but. Tandis que Socrate essaye d’oMenir des 
reponses, afin que la personne interrogate trouve elle-mtoe la solution du 
problcnne, Nagasena accable le Roi de questions, afin de noyer dans un flux 
de paroles ses objections qu’il ne peut rdfuter et de detourner Fattention du 
nceud de la question. 
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tout cela r^uni constitue le char? » — « Pas non plus » 

— <. Est-ce qu’il y a autre chose en dehors de ccia qui cons- 
titue le char? » — « Non, venerable Seigneur. » — « Alors, 
6 Roi, en poursuivant mes questions, je ne vois pas do 
char; alors le char n’est qu’un son? il n'y a pas de char? 
Vous, 6 Roi, 6tes le souverain le plus puissant de tout le 
‘ Jambudvipa; quelle crainte vous pousse done ii dire uno 
chose qui n’est pas vraie? Ecoutez, vous, SOO Grecs ot 
336 80,000 moines ici pi’esents ; * le roi Milinda roconnait qu’il 
est venu Jusqu’ici dans un char, mais maintenant que je lui 
demande de me dire ce que e’est qu’un char, il n’y reussit 
pas. Est-ce bien? » 

Aprbs que le Pbre de I’lSglise eut fmi de parler ainsi, les 
300 Grecs I’acclam&rent et demanderent au roi de ne pas 
manquer de lui rdpondre. Milinda reprit ; « Je ne dis pas ee 
qui n’est pas vrai : e’est et du timon, et de I’essieu et de 
toutes les autres parties que se forme ce qu’on appelle un 
char, comme un simple nom, une idde, une denomination, 
une indication, un terme usuel. » — « Parfaitement, 6 Roi ! 
et de mSme, e’est et des cheveux de la t6te et des polls de la 
peau et des autres parties que se forme ce qu’on appelle 
« N^gasena » comme un simple nom, une idde, une deno- 
mination, une indication, un terme usuel, mais, en fait, on 
ne peut pas y reconnaitre d’individualite ‘. Et e’est ce quo le 
Seigneur a dit de sa bouche la religieuse Vajra : 

De mSme que de t’union des parties natt le mot « char », 

De meme I’idde conventionnelle d’un « Stre » natt quand les 

[Skaudhas sont presents. 

Le raisonnement mis dans la bouche du Pbre de I’Eglise 

4. On s’Stonne que NSgasena ne pousse pas rfinumfiration plus loin et ne 
demande pas si les chevaux, le cocker, le roi lui-mdme, et, en outre, toutes les 
choses possibles ou impossibles que personne n’a jamais consid^rdes comme 
taisant partie d’un char, aussi pea que les rdnes ou le fouet, constituent le char. 

1. L’idee de comparer un homwe a un char est empruntde a la comparaison 
trds ancienne du corps avec un char et de I’esprit aveo un cocher. 
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semble pouvoir se ramener k ceci : ce qu’on appelle indivi- 
duality, qu’il s’agisse d’Mres animds ou inanimds, n’existe 
pas; en I’dality, elle n’existe que comme idde, comme nom, 
conirae mot. Ceci ressort clairement des deux vers que nous 
venons de citer, ou il est dit expressdment que le mot 
« char » natt de la rdunion des difFdrentes parties ; il n’cst 
pas dit « la chose, quelle qu’elle soit, que nous ddsignons ‘ 
par le mot char ». 

En face de la negation de I’individualitd, se place la recon- 
naissance de ce qui est rdellement. Mais ce que I’auteur des 
« Questions » entend par les mots « 6tre » ou « exister », 
n’est pas dgalement facile h ddterminer dans tous les cas. 

A la question importante du roi ^ : « Esi-i^ {existe-t-il) un 
Buddha? » * N^gasena rdpond : oui; le Seigneur est (ou 357 
existe). — « Peut-on », continue le roi, « indiquer ou est le 
Buddha? » Laryponse est negative, le Seigneur ayant atteint 
le Nirvana final. Quand Milinda lui demande de lui rendre 
la chose plus claii*e par une comparaison, le P^re do I’Eglise 
s’explique en disant que, quand la flamme d’un feu a dtd 
dteinte, on ne pent dire ou elle est et qu’on ne peut pas non 
plus dire ou est le Buddha; on peut cependant le designer 
sous la forme de Dharma, « car leDharma a dtd proclamd par 
le Seigneur ». 

Afin de comprendre le veritable sens de ce passage, il 
faut le comparer a d'autres, oh il est dit tout aussi expressd- 
ment que telle ou telle chose est. C’est ainsi que le roi 
demande quelque part * : « Est-ce qu’il y a quelque part dans 
le monde ce qu’on appelle des Lutins? » — N%asena rdpond ; 

Oui, mon Roi ; ils sont. » 

Dans les deux cas, on emploie la myme expression. Faut- 
il done mettre sur le mSme rang I’existence du Buddha et 
celle des Lutins ? Il n’y a aucune raison ^our rdpoudre h 
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cette question par la negative. Ce que le laique pense la- 
dessus, nous pouvons le ndgliger; pour le Sage bouddhique, 
Buddha et les Lutins existent dgalement, — comme une 
idee, c’est-^-dire comme une chimhre. Le non-croyant est 
h. peu prhs de la m6me opinion, sur ce sujet, que les Saints ; 
seulement, il s'exprimei’ait un peu autrement et dirait : « le 
Buddha et les Lutins sont des fitres mythiques. » 

En g6ndral, on pent dire que cela seul est ou existe 
qu’on reconnait comme dhdtu, c’est-a-dire « dldment », au 
sens mdtaphysique, « principe dldmentaire, idde cardinale ». 
C’est ainsi qu’il existe un dldment terre, un dldment feu, etc., 
et de m6me un dhdtu Buddha, un dhdtic Nirvana, etc. II 
serait peut-6tre encore plus simple de dire : « tout ce qui est 
pensahle et non-pensahle est dlevd au rang de chose exis- 
tante en I’appelant un dhdtu ». Seul, un dhdtu est stable et 
non-modifiable ; tout le reste est « momentand ainsi qu’un 
3S8 nuage etles divers dtats et dmotions ® », * et lorsque, a ce qui 
change continuellement, on applique une expression comme 
« dtant » ou « existant», ilne faut pas la prendre dans le 
sens proprement mdtaphysique. 


La doctrine de la renaissance ‘ a dtd empruntde par les fils 
de Buddha aux croyances dominantes. Elle n’est pas d’ac- 
cord avec le systhme des 5 Skandhas, et a dh, par consd- 
quent, subir des modifications. Afin de montrer comment et 
k quel point de la doctrine celles-ci ont dtd introduites, nous 
donnons la parole h I’auteur des Questions de Milinda *. 

Dans le courant de la conversation entre le roi grec et le 

2. Sarvadarpana-Sangraha^ i2* 

1. Voir plus haut, p, 8. 

2. Mil P. 46. 
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Docteur Nagasena, le premier demande : « Qui renait ? (pro- 
prement : adopte un nouveau corps). » — LePfere de F^glise 
r(5pond : « Nom-et-forme renait ». — « Reprend-on alors le 
mSme nom-et-forme que celui qu’on a actuellement? » — 

« Non, 6 Roi. Avec ce nom-et-forme, on fait des oeuvres, 
bonnes ou mauvaises, et par ces oeuvres (c’est-a-dire la 
somme du mdrite et du d^mdrite) on prend un autre nom-et- 
forme ». — « Mais alors, si Ton ne reprend pas le mSme 
nom-et-forme, on sera done ddlivrd des mauvaises oeuvres? » 

— Le Pfere de I’Eglise reprit : « Ce serait le cas si Ton ne 
renaissait pas, mais comme on renait, on n’dchappe pas aux 
consequences des mauvaises oeuvres. » — « Expliquez-moi 
cela par une comparaison », dit Milinda. — Le Docteur 
reprit ; « Supposez, 6 Roi, que queiqu’un vole les pommes 
de son voisin ’, que le propridtaire des pommes saisisse le 
voleur et I’accuse de vol auprbs du roi. Le coupable dit alors : 

« Sire, je n’ai pas pris ses pommes; les pommes qu’il a plan- 
tdes ne sont pas les memes que celles que j’ai prises. Je ne 
suis pas coupable. » Get homme, 6 Roi, mdriterait-il. d’etre 
puni, * ou non? » — « Certainement, il mdriterait d’etre 359 
puni. » — « Pourquoi? » — « Parce que I’homme, quoi qu’il 
puisse dire, tant qu’il ne peut nier I’existence de la premibre 
pomme, mbrite d’btre puni a cause de la dernibre. » — « De 
mbme, 6 Roi, on fait, avec le nom-et-forme actuel, des oeuvres 
bonnes ou mauvaises, et on prend par suite un autre nom- 
et-forme. » 

A la demande du roi, le problbme est dclairci de plus prfes 
par d’autres comparaisons. L’une est empruntde a un cas d’in- 
cendie. Un homme cause un incendie par son imprudence : 
sa lampe allumde est mise en contact avec du foin ; la flamme 
se communique a la maison, puis s’attaque a d’autres mai- 
sons, de sorte qu’ci la fin tout le village brhle. Citd en justice 

3, Le mot dans le texte signifie littoalement a une mangue », mais dans la 
rhetorique il ^quivaut k notre « pomme 
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par les villageois, riiomme s’ excuse, en disant qu’il n’a pas 
mis le feu au village, vu que le feu de sa lampe n’est pas le 
m^me que celuiqui a incendid le village. L’affaire se plaide 
enfin dcvant le tribunal du roi, et la question est maintenant 
de savoir a laquelle des deux parties le roi donnerait raison. 
Milinda dit que son arrdt serait en faveur des villageois. 
« Pourquoi ? » demande le Pdre de I’Eglise. — « Parce que 
riiomme peut dire ce qu’il veut — le feu provient toujours 
de sa lampe ^ lui. » — « De mdme, 6 Roi, un nom-et-forme est 
jusqu’a sa mort autre chose que le nom-et-forme de la renais- 
sance, mais ce dernier provient du premier ; c’est pourquoi 
celui-ci n’dchappe pas aux (suites des) mauvaises muvres. » 

La thbse qu’on veut ddmontrer, exprimde en d’autres 
termes, revient en somme h ceci ; « la coulpe dont quelqu'un 
s’est chargd pendant sa vie, crde, aprbs sa mort, un autre dtre 
qui porte cette coulpe, parce que cet autre 6tre est nd de la 
coulpe du mort. « Mais le raisonnement que nous avons citd 
prouve seulement ceci qu’une personne punissable est punis- 
sable, non qu’elle est rdellemcnt punie, ce qu’il a fallu juste- 
mcnt ddmontrer 

360 * Le point do depart de ce raisonnement se trouve dans la 

verite, reconnue par tous, que les consequences de I'action 
d’une personne continucnt aprds samort. Gcnthc a exprirad 
cette idde dans ces paroles : 

C’est ainsi qu’un noble caractfere agit puissamment, pendant des 
siJcles, sur ses semblables ; car ce qu’un liomme vertueux peut aceom- 
plir ne peut Mre accompli dans le court espace de cette vie. C'est pour- 

i. En dehors de toute doctrine de mdtempsycose, on peut dire que I’etat oft 
quelqu’un se trouve est la consequence, le produit de ses actes antdrieurs ; 
qu’il est, par consequent, le produit, I’enfant de ses propres oeuvres. Coninie le 
produit des actes et leur auteur sont, en ce cas, la meme personne, — a des 
moments differents de la vie — on peut declarer avec verite que personne 
n’echappe aux consequences de ses oeuvres. Tel, ou a peu pres, doit avoir ete 
le sens de la doctrine dsoterique, dont est sortie plus tard la croyauce a la 
palingenesie ; mais nous n’osons cependaut pas soutenir que c’est 14 aussi I’in- 
tention secrete de Ndgasena. 
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quoi il survit apres sa mort et est aussi actif que pendant sa vie; la 
bonne action, la belle parole, agissent immortellement, comme il 
avait agi pendant sa carriere mortelle. 

Tres differente est la conception bouddhique, qui attribue 
an m(5i’ite et an d^meriie un r61e actif, conception tres dtroi- 
tement apparentde, sinon empruntde, a une thdorie des 
ritualistes vediques consequents, sectateurs de ce qu’on 
appelle la Pilrva-MimUmsi. Ceux-ci prennent comme point 
do depart I’affirmation que tons les biens desirables ne 
peuvent s’acquerir que par Faccomplissement scrupuleux 
des sacrifices vediques. Athdes consequents, ils declarent que 
les dieux vediques, h qui ces sacrifices sont destines,, ne 
sontque des noms necessaires seulemont parce qu’un sa- 
crifice doit pourtant s’adresser ii quclqu’un. Tout acte de sacri- 
fice, convenablement accompli, cree une force invisible, 
qui, apres un certain temps, crde infailliblement le fruit 
desire. L’acte du sacrifice s’appelle karma « muvrc » ; ce 
karma entraine des consequences certaines, de mSme que 
le bon ou mauvais karma a infailliblement pour conse- 
quence une renaissance. Cette force invisible s’appelle 
adfshtam^ « I’invisible ». On peut comparer a ceci ce que 
repond Nagasena * a la question de Milinda ‘ ou demeurent 361 
les oeuvres de merite et de demdrite d’un mort. — « Elies 
suivront ainsi qu’une ombre inseparable », rdpondit le Doc- 
teur — « Peut-on », continua le roi, « montrer ou sont 
ces oeuvres? » — « Non », fut la rdponsc; « aussi peu qu’on 

i. La rt^fomie de la doctrine dans un sens theiste, probablement Toauvre 
de Kiimarila an viio siecle de notre ere, est absolument en disaccord avec la 
loi fondainentale de la Mimamsa, les Ragles de Jatinmi. Gomparez Padmapu-^ 
rdncij cite dans le commentaire du Sdrikhtja-prameana^ p. 6. 

1. MiL P. 72. 

2. Il est fort possible que cette expression ait aussi peu de rapport, d 
Forigine, avec la doctrine de la renaissance que, par exemplCj le passage 
suivant de Smiles dans son livre sUr le Devoir : « Ce que nous pensons et 
faisons est irrevocable, exerce de Finfluencc, foFme notre caractere, retentit 
dans Favenir. Lc passe est toujours avec nous. »> 
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peut indiquer, chez les arbres qui n’ont pas encore de fruits, 
oil les fruits sont placds. » 

II y a une contradiction entre la theorie que nous venous 
de citer et le dogme, d’aprbs lequel le Buddha se souvient 
de tout ce qu’il a vu quand il dtait Bodhisatva. En se plagant 
au point de vue du dogme, on pourrait essayer de combler 
Tabime qui sdpare I’ancienne de la nouvelle thdorie de la 
renaissance en disant que le Buddha se rappelle ses dtats 
antdrieurs, non par suite de son unitd substantielle avec le 
Bodhisatva, mais parce que e’est une de ses facultes surna- 
turelles de connaitre aussi bien le passd que Favenir. De 
cette manidre, on pourrait en apparence ecarter la contra- 
diction, mais non la supprimer rdellement, et s’il est une 
chose evidente, e’est que le dogme de la renaissance, tel 
qu’il se dessine dans les Idgendes du Bodhisatva, diffbre 
complbtement de celui qui fut admis plus tard, sinon par 
les simples laiques, du moins par les Saints. 


S. — DtoVKANCE. 

Le Seigneur, comme les Buddhas antdrieurs, est venu au 
monde pour ddlivrer les dieux et les hommes, par la rdvd- 
lation de la Loi, de tous les maux qui ont leur racine dans 
I’obscuritd Cette ddlivrance est connue sous ditfdrents 
noms, nirvdna, nirorli etc. * Dans un sens mythologique ou 
cosmologique, il y a un triple Nirv&na ou extinction do la 
lumidre; d’abord le coucher journalier du soleil en Occident; 
puis le temps du plus grand atfaiblissement de la lumidre, 
aujourle plus court de I’annde; enfin I’extinction de I’annde, 
le dernier adieu du soleil au Jour le plus court de Fannde. On 

3, Ou peut-fitre : la theorie ^sot^rique de celle destinee au public. 

4. Les anciens paxens disaient, pour exprimer la mtoe id^e, que Ullumi- 
nateur du Monde vient ddlivrer les creatures de Tobscurltd et de ses monstres. 
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retrouve ces trois extinctions de la lumi^re sous les noms de 
nirodna, parinirvdna, et mahaparinindna. Le dernier terme 
ne s’applique qu’au seul Buddha; les deux autres dgalement 
aux Sages cdlestes, les saints Arhals ou dtoiles. Pour 
abreg'cr, on distingue aussi bien le coucher cosmique que 
le coucher hdliaque par le simple mot nirvdna. Ce Nirv^lna 
cdlesto n’est pas explique directement et sans dquivoque, 
mais est pourtant ddcrit dans la Idgende avec une clartd 
suflSsante. 

Comme conception mdtaphysique, le Nirvana n’est pas 
spdcifiquement bouddhique, mais gdndralement indien. II 
consiste, — pour exprimer la chose aussi gdndralement que 
possible — dans la cessation de tous les maux terrestres, et 
ne diffdre pas essentiellement de moksha, « ddlivrance », 
gdnti « repos », et autres termes semblables*. II y a deux 
sortes de ddlivrds : 1. ceux qui, ddja pendant leur vie, ont 
fait de tels progrds dans la sagesse, qu’ils sont devenus, 
pour ainsi dire, des morts vivants; 2. ceux qui, au moment 
de la mort, quand tous les liens du corps sont brisds, depo- 
senttoutes les erreurs et tous les pdchds. La premidre ddli- 
vrance s’appelle d’ordinaire jtvamnukti, la seconde, la 
ddlivrancc proprement dite, simplement mukti, moksha. De 
mdme, les Bouddhistes distinguent, eux aussi, un Nirvina 
relatif, auquel I’homme peut ddjd. arriver pendant sa vie 
{upadhigesha, pali upddisesa) et un Nirvana ddfinitif ou final. 

1* 11 existe un grand nombre de mots synonymes ; ainsi par exemple Caraha^ 
4, 5 : « le repos (6ternel) est aussi d4sign6 par les expressions synonymes 
Immortality (c'est-a-dire mort dternelle), Brahma (c'est-a-dire infinite = 
nSant) et Nirvana. » Dans le m^me passage, la Delivrance est expliqu^e par 
« 6tat oh Ton se trouve quand on dchappe aux renaissances », et ceci aussi 
s'applique parfaitement au Nirvana bouddbique. Le terme habituel chez les 
partisans du Nyaya (logique) est apavarga « fin, acte final ». Bans le Yoga, le 
terme technique habituel est kaimlya « separations complete, decomposition » 
(par laquelie le corps est separd de la force suppose.e — nommee dme ou 
personality [dbnan, purusha) — qui maintenait Tunite de Torganisme). Chez 
les moines civaites, la m^me idee est exprimee par le mot dukkhdnia « terme 
du chagrin et des besoins. » 
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Ce dernier ne pent avoir lieu qu’au moment de la mort. 
Comme la mort consiste dans la destruction dc Forganisme 
363 et de Findividu, ou plutdt de Findividu apparent *, la deli- 
vrance est accompagnde de destruction absolue ; mais, au 
point do vue mdtaphysique, le Nirvana est une conception 
difFdrente de cello de mort, car toute mort est suivio dc des- 
truction ; si NirvAna et destruction signifiaient la memo chose, 
tout individu ou semblant d’individu, quelquo cntache dc 
pdche, quelque ignorant qu’il fut, pourrait arriver, au moment 
de sa mort, ii la delivrance. Tout ce qu’il y a de sublime, 
d’edifiant, de precieux et de moral dans Fidee do Nirvana, se 
perdrait ainsi. 

II est facile k comprendre qu’une expression aussi sainte 
ne fora pas la m6me impression sur tons les Bouddhistes ; 
chez tel individu, elle agira plut6t sur Fame, chez tel autre 
sur Finteliigence. Cependant, on pent rcndre exactement le 
sons indetermind clu mot en le traduisant par « repos dler- 
nel », ou « repos bienheureux ». Le Nirvana est la mort 
tranquille de Fhomme de bien, non du mdcbant, car celui-ci 
ne peut mourir tranquillement ‘ . 

Avec quelque subtilite, on pourrait soutenir que « repos 
eterncl » n’dquivaut pas k « andantissement ». II n’est pas 
impossible que de telles subtibilitds aicnt dtd soutenues en 
effet de temps en temps, au sein mdme do FKglise. Nous 
trouvons au moins, dans les Questions de Milinda, un pas- 
sage remarquable ^ au sujet do questions auxquclles il faut 
rdpondre par une fin de non-recevoir. On cite, comme appur- 
tenant a cette sorte de questions, cellos-ci : « Le monde est- 
il dlernel? Le monde n’est-il pas dternel? Le monde est-il 
fmi? Le monde est-il infini? Le monde est-il k la fois fini et 
infini? Le monde est-il ni fmi, ni infini? Le Tathagata existe- 
t-il aprks lamort?LeTalhkgatan’cxiste-il pas apres la mort? 

1, Cest la une croyance populaire fort r6pandue: dans le sermoii cite 
plus haut, p. 203, on la met dans la bouehe du Seigneur 

2. 143, 
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Existe-t-il et n’existe-t-il pas, aprfes la mort? N’existe-t-il 
pas et existe-t-il, apres la mort? » Aux questions ainsi 
poshes, le Seigneur refusa de rdpondre. Comme raison de 
kisser ces questions sans rdponse, ii est dit qu’il n’y a aucune 
raison ni aucun motif pour les dclaircir. Cette decision nega- 
tive du Buddha prdsente une analogie remarquahle avec 
celles d’autres Sages indiens, * qui ddclarent que la survi- 
vance de I’homme aprfes la mort fait partie de ces probkmes 
que m^me les plus grands sages ne peuvent resoudre. La 
prudence attribuee au Seigneur est done, ou bien une imi- 
tation de ce que d’autres Indiens avaient dit, ou bien une 
mesure pour conserver la Concorde parmi les fi'eres *. 

Quelle que soit la divergence d’opinions individuelles 
qu’on suppose chez les philosophes indiens, selon I’opinion 
rigoureusement orthodoxe, chez les philosophes bouddhiques 
aussi bien que chez les autres, la Delivrance, quel que soit 
le mot qui la designe, se rambne a un dtat d’inconscience 
absolue. M6me dans le Yoga, qui, dtant strictement dualiste, 
s’6loigne beaucoup du syst&me bouddhique, et maintient 
r^ternitd de Fame, compktement sdpar6c de la matifere, la 
delivrance consiste dans le retour de Fame h son dtat natural 
d’inconscience : « la conscience reste comme force, mais n’est 
pas active, ne subsiste done pas reellement » Ailleurs, il 
est dit : « la delivrance est Finconscience parfaite » Le 
ISfirvAna bouddhique ne diffhre en rien de cette conception. 

1. Elle est, en outre, parfaitement en disaccord avec ce que le Buddha lui- 
m^me enseigne dans le Brahmajdla-Sutta (citd par Rhys Davids, Buddhism^ 
98). 

2. YogasMra^ 4, 34. Pour le sectateur du Yoga aussi, tout Teffort est dirig4 
vers faneantissement de I’^tre existant, e’est-a-dire de Tunion du corps et de 
Tame; pour arriver a ce r^sultat, il faut se p6n6trer de la conviction que la 
inatiere muable, impure, et Fame immuable, pure, sont entierement sfipa- 
rabies ; Yogas. 3, 49. Par « Ame » le Yogin entend une force productrice de 
lumiere et de conscience, mais inconsciente par elle-m^me, force qui soutient 
Funite de Forganisme. 

3. Car aka ^ 4, i. 
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Bien loin de voir dans ce dognie quelque chose de 
particuliferement bouddhique, on pourrait se domander s’il 
n’est pas en disaccord avec le reste du systeme. Rapprochd 
de la thc'orie des cinq Skandhas, « Nirvana >> ne pent etre 
qu’un aulre mot pour « mort » : le mechant y alteint 
done aussi bien que le bon. Ddja a Fepoque prebouddhi- 
• ■ que, nous irouvons la tlniorie que Fesprit, par la mort, 
36o cst ddlivrd de tous les maux ^ *, sans qu’on distingue entre 
les bons et los mechants, les sages et les sots. II n'est done 
pas invraisemblable que, d6s le commencement, Fidee de 
'Nirv&na ait dte (jquivalente au sens littoral, a la mort « sans 
phrase », et, au figurd, a la mort vivanto duSage calrae et 
imperturbable; mais que cette idee ait etc enveloppec d’un 
brouillard mdtaphysique, en vue de Faction morale qu’elle 
pouvait exercer. En outre, le mot joue un role si important 
dans la Mgende, que le son seul en devait produire un eftet 
^difiant et qu’il mdritait d^jti, pour cette I’aison, d’etre con- 
sid^rd comme parliculiSrement vdndrable. 

Dans cos circonstances, il n’est pas ctonnant quo les Doc- 
tenrs et les saints de FEglise parlcnt du Nirvana dans un 
ton particuli^rement onctueux, et se soient efforces do Fen- 
tourer d’un nuage de mystfere. Si Fon n’dtait pas averti, on 
croirait que sous ce « repos bienheureux » sc cachent toutes 
sortes do profondeurs; mais quand on y rogardo de plus 
pr^s, on voit qu’il n’y a i*ien. En voici un exemple. 

Dans une de ses conversations ' avec Nagasena, le roi 
.Milinda demandc : « est-ce que tous arrivent au Nirvdna? » 
La rdponse est : « Non, 6 Roi ! tous n’arrivent pas au Nir- 
vjtna ; mais celui qui, dtant bien done (ou : ayant bien com- 
mence) apprend a connaitre tout ce qu’on doit connaitro, 
4prouvetout*ce qu’on doit dprouver, abandonne tout ce qu’on 

4. Pour plus de details, nous renvoyons A rexeellent exposd de Childers, 
Pali DicA, 268 ss. 

5. C’est ce que disait Tajnavalkya; voir plus haut, p. 7. 

1. Mil. P. 69. 
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doit aJjandonner, ddveloppe tout ce qu’on doit ddvelopper, 
realise tout ce qu’on doit realiser, celui-lti arrive au Nirvana. » 
Et le roi dit : « Vous files trfis sage, Ndgasena. » 

On voit que les paroles du Pfire de I’Eglise, bien que choi-. 
siespour produire rimpression que seuls les ddvots arrivent 
au repos bienheureux, n’expriment au fond que celte idee 
que tout homme meurt a son temps et qu’il a alors fiprouve 
tout ce qu’il pouvait fiprouver pendant sa vie. 


6, — Effort pocr arriver a la dElivrancb. 

* A une fipoque ancienne, I’effort pour atteindre a la libertfi, 366 
comme nous le voyons par les Upanishads et quelques par- 
ties du code de Manu, fitait I’ceuvre do Ffime, encore plus 
que de I’intelligence. S’filever au-dessus des vanitfis el des 
misfires de ce monde, se libfirer des passions et des instincts 
impurs ; rechercher, sous la mutability incessante des phfi- 
nomfines, ce qui est durable et imperissable, voila le but que 
se proposait Thomme recherchant la sagessc, le philosophe. 

Peu a peu cette tendance prit une appai’ence scolastique. 
L’effort, I’exercice spirituel {yoga) fut de plus en plus rfigld 
methodiquement ; il se forma un systfime du Yoga, sorte 
de technique do la beatitude *, qui assure a I’liomme versfi 
dans cette dtude la possession du Souverain Bien, et met 
en outre a sa disposition quelques dons nullement mfipri- 
sables, dont le Sage pourra user pendant sa vie terrestre, 
tols que la puissance magiquc. A ce systfime se raltache un 
mysticisme particulier, qu’on pourrait defmir comme une 
spiritualisation ou moralisation platement prosaique d’an- 
ciens mytbes poetiques. 

1 . Yoga signifianfc egalement « exercice », comme le grec ashesis, un yogin 
est litteralemcnt un « ascete. » 
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Nous refcrouvons dans le Bouddhisme la methode pour arri- 
ver la beatitude, ^labore'e au mfeme degre de ddveloppe- 
ment qu’elle a dans le Yoga Les deux systemes sont 
^galement scolastiques, ils ont en outre h peu pres le mSme 
contenu, les m^imes th^oremes fondamentaux, et, en grande 
partie, le m&me langage technique 
367 * Toutes les ^coles indiennes de philosopliie partent de ce 

principe vrairaent dieve qu’on ne peut arrivcr au Soiiverain 
Bien que par la connaissance de la verite supreme. Or, cette 
connaissance supreme ne nous peut etre donnco que par la 
philosophic. C’est le devoir du philosophe de reflechir infati- 
gablement, sdrieusement, d’une fagon personnel le, sur I’es- 
sence des choses. Cependant, cette recherche personnelle 
n’exclut pas qu’on se serve des principes, certifies par I’ex- 
pdrience, que les anc^tres ont ddcouverts, et on peut mfmie, 
sans ddroger au principe de la libre recherche, se servir do 
telle ou telle th6orie comme d’un fil conducteur dans ses 
meditations. Chaque (5cole a done sa theorie, mais la philo- 
sophie des Yogins et des Bouddhistes est plus qu’une thdorie, 
qu’une science : elle est un art, et ceux qui la pratiquent 
deviennent les virtuoses de la sanctification ; c’est un art 
qui suppose des connaissances la fois theoriques et pra- 
tiques, comme la mddecine. Nous avons ddja vu que c’est a 
la mddecine que sont empruntdes les quatre vdrites cardi- 
nales que le Buddha ddcouvrit prfes de I’arbrc de la Science ; 
dans le Yoga, I’analogie entre la mddecine du corps et cello 

% La « sonime » de ce systtoe, mtituldc « Instruction dans Ic Yoga 3>, est 
de la main de Patanjali, qui ^crivait vers iaO avant J.-C. II est ^igalenient 
Tauteur d’interminables commentaires, plut6t dialectiques que grammaticaux, 
sur la grammaire de Pdnini. L’extr^me ddveloppement du iangago technique 
prouve que la doctrine est plus ancienhe que la Somme ; la plupart des 
termes, du reste, sont d^ja dans Manu. 

3. La tn^me otiil existe des differences, elles sont insignifiantes. C’est ainsi 
que les Bouddhistes disent plutdt yogdmeara (par ex. Mil P. 33) que yogin. 
Bans les deux systemes, les quatre degrds de sanctification sont design^s 
par des termes differents, le nombre et la nature des degr^s sont les mdraes. 
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de Fesprit est encore plus nettement indiquee. Void ce quc dit 
un Yogin * a ce sujet : « Le germe d’ou sortent lous les maux 
(spirituels) est Fignorance, tandisque la veritable intelli- 
gence les exter mine. De m^me que la therapeutique a quatre 
objets principaux : la maladie, la cause de la maladie, la 
guerison, et le rembde ; de m&me ce systeme (le Yoga) con- 
siste en quatre parties, h, savoir : le Samsara % la cause du 
Samsdra, la ddlivrance, le moyen de la ddlivrance » 

Bien que seulement la vraie science, et rien en dehors 
d’elle, soit capable de delivrer Fhomme, la philosophic 
indienne ne repousse nullement Falliance de la religion et 
de la morale. Car cellcs-ci purilient et elfevent * F3,me, et 
Fhabituent a la discipline. Gelui qui ne peut porter leur joiig 
relativement leger, sera encore bien moins capable de Fef- 
fort beaucoup plus grand qu’exige la philosophic. Bien que 
ni la piete ni la vcrtu ne puissent donner autre chose que le 
bonheur, et que le sage repousse tout bonheur, vu qu’il est 
toujourscompensdpardes douleurs qu’il traine asa suite, on 
peut apprdcier la pidtd et la vertu comme une preparation h 
quelque chose de meilleur. C’est pourquoi le philosophe doit 
commencer par 6tre pieux et vertueux. Un. cours coniplet, a 
la fois thdorique et pratique, de sanctification, comme le 
possedent le Yoga et le Bouddhisme, comprend done aussi la 
morale. Comme cellc-ci, cependant, n’est pas destinde uni- 
quement aux philosophes, mais aussi au grand public, nous 
en traiterons plus loin, St part, et pour le moment, nous nous 
occuperons du systeme bouddhique de mdditalion et dcs 
moyens qu’il emploie. 


1. Note sur Yogas. 2, 15. 

2. C’est-a-dire « le tourbillon de la vie »>; plus simpleiiient eacore : le temps 
roulant, saeculiimy le monde. « Sortir du Samsara » est litttolement « sortir 
du temps », e'est-a-dire « mourir >». D’apres le sens posterieur et populaire, 
Samsara signifie « sujetion a la necessity de la renaissance. » 

3. Bans Touvrage medical Caraka 4, l,il est dit : « ce qui anumc laBtdi- 
vrance est le yoga (effort soutenu, ^tude de; la philosophic). » 
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1. — La meditation et ses moyens. 

Ce que la meditation exige d’abord, cst une entiere atten- 
tion spirituelle. Quand on prend garde ^ la nature capri- 
cieuse de Fhomme, on voit qu’il est de la plus haute impor- 
tance de kisser se ddvelopper cette attention spirituelle et 
detoutdviter qui pourrait ddtourner Fattention. Les moyens 
qu’emploient les penseurs bouddhiques et les Yogins pour 
assurer le bon rdsultat de leurs mdditalions, sont nombreux 
et multiples, comme nous le verrons dans la suite. 

Quand un homme veut se livrer a la meditation et 
commencer les exercices spirituels, il ne doit pas manquer 
de penser a la splendour du Buddha, b rexcellence de I'Ecri- 
tnre Sainte et aux vertus de I’Egiise. La preparation qu’exige 
le Yoga revient essentiellement au m6me : elle consiste dans 
la continence ou abstinence, dans I’etude et dans I’abandon 
369 k la volontd de Dieu *, vertus qui sont recommandces * parce 
qu’elles sont favorables li I’attention et reduisent a un mini- 
mum les d^fauts innds de I’esprit, les instincts irrationnels, 
les klegas. 

Afin de purifier I’esprit et le mettre dans I’etat de calme 
nEcessaire, le Yogin doit cuitiver, nourrir, ddveloppcr les 
sentiments d’amitid (ou bienveiilance), de pitid, do sympa- 
thie joyeuse et d’indiffdrence ou d’equanimitd Si I’egard des 
choses non saintes *. Ce sont justement ces quatre sentiments 

1. D’ordinaire le mot employ^, igvarapranidhdna^ est compris comme sll 
voulait dire qu’on donne a Dieu rhonneur de tout ce qifon fait et qu’on 
renonce a toute espdrance de recompense, car il faut fairc le Dien, non en 
vue de la recompense, mais parce que c’est le Dien. Ce sens, bien qu'ancicn, 
n’estpas ie plus ancien : le terme lui-mteie, aussi bien que Ic mot arpana 
employ^ pour I’expliquer, montrent que pranidhdna, « Taction de fixer », 
signifie « attention fixfie, ferme »., etc., Andacht, comme disent les Aliemands; 
pranidkdna^ arpana et samddhi sont simpiement des synonymes et expriment 
souvent Tid^e de « pri^re intdrieure ». 

1. Le terme employd est bhdmndy de hhdvayati, rechauffer, dlever, faire 
croitre, developper, favoriser {comp, le latin fomre et faoere). Le mot signi* 
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que doit developper le philosophe de I’dcole de Buddha. Lui 
aussi les appelle bhdvands, ou encore Appamanna Parfois 
on consid^re coname cinquifeme bhdvand ce qu’on appelle 
Y agtibha-hhdvand, la meditation de Fimpurete et de I’infec- 
tion du corps, mais, dans cecas, bhdvand b, ete pris dans un 
autre sens que tout Fheure. II est done prdfdrable de 
parler d’Agubha-sanjna, « sentiment de ce qui est impur et 
ddgohtant », comme le font d’ailleurs les Bouddhistes eux- 
mSmes, ceux du Nord comme ceux du Midi ®. C’est le sen- 
timent dont fut pdnetrd le prince Siddh4rlha, dans la nuit 
memorable, ou il observa comment la beaute ravissante 
des femmes etait transformee en laideur par le sommeil 
Bien que la conviction de I’impurete du corps soit un moyen 
energique pour conduire la meditation dans la direction 
ndeessaire, elle est cependant d’une autre nature que le dd- 
veloppement de la bienveillance, etc. Gn peut mdme soute- 
nir qu’elle a pour base une autre conception du monde. 

Quoi qu’il en soit, les Bouddhistes eux-mdmes sdparent les 
quatre premieres bhdvands de la cinquieme * par le fait qu’ils 370 
rdunissent les quatre premieres sous le nom de brahma-vihdm, 
e’est-a-dire vie en brahma, vie pieuse, spirituelle, ou encore 
vie des brahmanes *. 

La meditation perpdtuelle des impuretds et ddfauts de la 
chair ne peut que confirmer le penseur dans le sentiment de 

fie aussi « appeier a I’existence, avoir pr6sent a Tesprit^ repr^seuter, se 
convaincre ». Ces significations sont perp^tuellementconfondues, 

2. L’etymologic de ce mot n'est pas certaine; en Sanscrit bouddhique 
on apramdna^ litt^ralemcnt « illimite ». En pk\i appamdna-samddhi=:^ 
appaynanha. 

3. Chez les Meridionaux on ie considere aussi comme un kannasthdna ; voir 
plus loin. 

4. lalitav, 254. 

. 1. B’apres Fexplication traditionnelle : « la vie des meilleurs ou des 
Aryas ». Chez Hardy, E. M. 249, on trouve une explication quelque peu naive, 
qui doit lui avoir sugg6r6.e par les Singhalais, d’apres iaquelle « les 
4 points de hrahma-mhdra » sont observes par Mah<l-Brahma »>. Ils ne sont 
done pas observes par les philosophes? . . 
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I’inconstance, misere et irr^alil^ de toutes choses, el Ic de- 
golit profond du corps le conduira an ddsir ardent de se de- 
livrer de tons les liens qui le ratlachent a I’existence. Ce 
m^pris de tout ce qui est pdrissable est un trait commun a 
tous les systbmes de philosophic indienne, en dehors de 
celui des Lokiyatikas ou Epicuriens. « Pour celui qui sait 
distinguer le vrai du faux », dit le Yogin ^ « tout n’est que 
misfere », car m&me la jouissance momentanee entraine des 
douleurs a sa suite, ne fut-ce que parce qu’olle augmente la 
soif du plaisir, au lieu de I’^tancher. Le commun ne voit 
pas cela et poursuit les plaisirs : c’est une suite de I’igno- 
rance. Celle-ci est le premier des cinq kle^as ’ et le sol fer- 
tile sur lequel poussent vigoureusement les quatre autres : 
I’individualisme I’attachement (passionne), la haine et 
I’instinct vital®. Les cinq hle^m bouddhiques ; ignorance ou 
sottise, amour-propre, concupiscence, haine et attachement 
k des iddes personnelles ou hdrdsie, reviennent a peu prbs au 
mSme. Parfois on en nomme dix, a savoir : les precedents 
et, en outre, le doute, la negligence, I’orgueil, I’impudeur et 
371 I’impudence * En general, chez les Bouddhistes, les kle^.as 
ont plutdt pris le caractkre de mauvaises inclinations, de vi- 
lains traits de caractbre, qui ne sont nullement propres a 
tous les individus, tandis que les klegas du Yoga sont des 
consequences de mauvais instincts commons a tous les 
hommes. Cependant, les deux conceptions sont relidcs par des 

2. Yogas. 2, IS. 

3. Yogas. 2, 3-9. 

4. Metaphysiquement : confusion du Moi, qui est une coinbinaison de la 
matiere et de la force qui la rSgit, avec la force qui aniroe le tout (dtman) ou 
avec ridfe d’individu (purmha ) ; voir la note plus haut, p. 364 . 

6. Abkinivega ; on explique le naot par « attaehement a la vie ». Propre- 
ment, abhiriivega signifie « attachement infatu4 i une chose, ent6tement ». 
Lain. 284, kdydbhinivega signifie : « attachement infatufi au corps ». 

6. Ontrouve une Snumfiration unpeu difffirente dans Lalilav. 348 et suiv. : 
sottise, attachement (passionnS), haine, concupiscence, colere, enWtement, 
malveillence, inimiti6, envie et jalousie. 
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transitions presque imperceptibles, et dans le Yoga lui-raSme 
il est dit que la tendance aux actions ‘ a ses racines dans les 
kleeas, et que ceux-ci, aprbs avoir dte rdduits a un minimum, 
par la preparation ndcessaire, doivent plus tard Mre andan- 
tis par la meditation. En cffet, tant que la racine n’a pas dte 
exterminee, I’arbre — auquel on pent comparer la tendance 
il Faction — portera son fruit, et ce fruit est, en un mot, la 
continuation de la vie, ou, pour nous servir de Fexpression 
populaire, la ndeessitd de la renaissance. 

L’ignorance, cette source de toutes les erreurs, consiste, 
d’aprbs le Yoga en ceci que nous considdrons Finconstant 
[anitya], Fimpur {aguci)^ miserable {duhkhd) et irreel {andt- 
man) ^ comme constant, pur, agreable et rdel. Ces quatre 
points sont, pour les fils de Buddha, une source inepuisable 
de considerations ddifiantes, qui s’elbvent parfois au-dessus 
dll niveau ordinaire de I’dloquence scolastique. Nous donne- 
rons comme specimen un morceau qui est ce que nous con- 
naissons de mieux dans ce genre. 

« Nous devons nous efforeer serieusemenl dit un auteur 
bouddhique *, de nous pendtrer dii principe de Finconstance 
[anitya) de toutes choses, afin d’dtre affranchis des impres- 
sions fausses qui nous font croire trop souvent que tous les 
dtres ne sont pas soumis a la loi du changement et de Fin- 
constance ® *. Afin de combattre cette erreur dangereuse, 372 

1. Yogas, 2, 12 ; le terme karmdQaya a ete mal compris par les comnien- 
tateurs, qui Texpliquentpar « 6tat moral, sommedes oeuvres, bonnes et mau- 
vaises, d un individu. » 

2. Yogas, 2, 5. 

3. Andtman signifie proprement « autre chose quo Vdtman «. Nous avons 
d^Ja vu plus haut ce que le Yogin entend par diman. 

4. L’auteur de la biographie traduite par Bigandet, ^crite d’abord en siainois, 
puis traduite en birman. Nous avons pris notre citation, en Tabr^geant par 
ci et par la, dans Bigandet, II, 234. 

3. Dans la note sur Yogas. 2, 5 on volt que e’est une illusion d’attribuer 
riminuabilite « a la terre fixe, au ciel fixe, avec la lune et les Stoiles, aux 
dieux iinmortels. » On retrouve la m^me idee dans le code de Yajnavalkya^ 

3, 8 ss, 
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nous devons examiner comment toutes les choses naissent 
pour p(5rir aussit6t, et nous devons, pour cette raison, avoir 
toujours la mort devant les yeux. Reflechissons a la courte 
duree et a la vanitd do noire existence, et nous aurons 
bicntdt la conviction que la forme du corps est semblablc 
aux vagues de la mer, qui s’dlevent un moment pour dispa- 
raitre aussitdt aprbs ; que la sensation est pareille a Fecume 
qui se ddtache des vagues choquees les unes centre les 
autres ; que la pensde passe aussi rapidement que Fdclair ; 
que Fimagination a aussi peu de force interne que la tige du 
bananier et que Fobservation des objets par le moyen de 
nos sens mdrite aussi peu de confiance que les paroles d’un 
charlatan. Raisonnons de mfeme sur la destructibilitd rapide 
de tons les fetres en ce monde ; alors nous arriverons facile- 
naent au resultat qu’ils sent sujets au changement et sent 
ballott^s sans cesse, comme une planche, qui flotte sur les 
eaux de la mer. 

« La varidtd habituelle des mouvements de notre corps con- 
iribue k nous faire oublier le second grand principe, celui 
de la misere du monde. Mais, en rdalite', notre corps est 
semblable a un malade qui exige les soins incessants d'un 
mddecin. Nous devons le nourrir, le layer, Fhabiller, pour 
le preserver de la faim, de la soif, de la salete et du froid. 
Qu’est-ce, sinon une preuve lamentable que nous sommes 
soumis a la misere ? R n’y a que g^ne et tristesse * dans ce 
miserable monde. » 

L’auteur de ces mdditation^ ddiflantes s’^tend aussi sur 
les defauts corporels de tons les 6tres et sur les dangers 
qui environnent le sage, tant qu’il est fored do rester en 
contact avec ce misdrable monde. Afin de se faire mieux 
comprendre, il se sert.d’une comparaison : « Un homme, 
dpuisd de fatigue, arrive prbs d’une grotte, ou il comple 

1. On voit ici ce que le philosophe entend par duhkha : e’est tout ce qui 
est genant. 



LE DHARMA 397 

trouver un repos reparaleur. A peine s’est-il dlcnclu pour 
s’abandonner * an plaisir d’un doux sommeil, qu’il voit subi- 373 
tement pr5s de lui un tigre furieux. Immddiatement, toute 
pensee de repos, de sommeil, de plaisir s’enfuit ; il n’est 
plus sensible qu’au danger imminent qui le menace. Tel 
Fetat du sage qui, vivant parmi les hommes, se laisse seduire 

les regarder d’un ceil bienveillant. Mais quand il en est 
arrive au ddgout ‘ de toutes les formes variees de la 
matifere, il est k comparer au cygne ddlicat, qui evite 
tous les endroits sales et souillds et ne se plait que dans 
Feau, claire comme du cristal, d’un beau lac. Le sage qui 
abhorre toute la souillure de ce monde miserable, ne se 
plait que dans la contemplation de la vdritd. Mecontent du 
monde et de ce qui s’y trouve, il s’efforce sans cesse de ddcou- 
vrir les moyens les plus propres pour se liberer du monde et 
briser les lions qui Fy attachent. Il est comme un poisson 
pris au filet, comme une grenouille saisie par un serpent, 
comme un homme enferme dans une prison : tons les trois 
font ce qu’ils peuvent pour dcbapper au danger et recon- 
querir leur liberty. » 

1. Dans ce but, il faut employer la meditation sur ce qull y a dlmpur et de 
degodtant {aguci^ aguhha) dans le corps. Comme example de riilusion qui 
voit quelque chose de pur et d’attrayant dans ce qui est reellement impur, 
Tannotateur du Yogas, 2, o rappelle comment maint homme, voyant une 
femme, se dit en lui-mfime : « Comme cette jeune fille est charmante, pareille 
a la faucille de la jeune lune! Comme faite de miel et de nectar, elle 
semble sortie de la lune; avec ses yeux iascifs elle rejouit les enfants des 
hommes I » Les impuret^s d^go^tantes du corps sont aussi d^crites avec 
beaucoup de verve Lalitav. 254; on y dit, entre autres, au sujet des femmes * 

« C’est en ceia qulls trouvent de Tagrdment, les sots! comme des ignorants 
admirent des vases peints, mais remplis a Finterieur d’impuret^s 1 C’est de 
cela quits tirent de la jouissance, les sots! comme des pourceaux de la 
salettL C’est sur eela quils se prdcipitent, les sots! comme des papillons de 
nuit se precipitcnt sur la flamme d’une lampe. G’est avec elles quils jouent, 
les sots I comme les petits enfants avec leurs propres excrements. C’est par 
elles quils sont depouill^s, les sots! comme une caravane parunebande de 
brigands. » Plus loin, nous aurons encore occasion d’admirer la facon 
aimable dont les Bouddhistes parlent des femmes. 


398 HISTOIRE DU BOUDDffilSSIE DANS L’INDE 

Le thfeme de Finconstance (anilya), misSre {dtthkha) et 
irr^alit^ {andtma) de toutes choses, revient constamment avec 
des variations diverses. Ecoutons ce que notre Sage bouddhi- 
que a encore S. dire sur ces sujets importants : 

« Reflechissons ^ ceci, qu’il n’y a rien de constant ni de 
374 durable * dans ce monde infSrieur. Toutce que nous poss^- 
dons, nous Favons h. titre d’emprunt ; nous ne sommes nul- 
lement propria taires de ce que nous avons. Nous n’obtenons 
des biens que pour les perdre aussitdt apr^s. Tout dans la 
nature est sujet it la douleur, 5. la vieillesse, a la mort; tout 
arrive & une fin, soit do lui-mfime, soit par suite d’une action 
externe. Pourrons-nous jamais decouvrir dans ce monde 
quelque chose de durable? Non; nous quittons un emplace- 
ment pour en occuper un autre, qui sera bientbt abandonnd 
k son tour. Nul n’est en dtat d’dnumdrer les changements 
innombrables qui se font sans cesse. Ge qui existe aujour- 
d’hui disparait demain. En vdritd, toute la nature est pdnd- 
tr^e, du commencement k la fin, du principe du changement 
continuel. » 

« La souffrance est un dldment essentiel de tout ce qui 
existe. Regardez autour de vous, si vous le pouvez, a travers 
toute Fdtendue de Funivers, et vous trouverez partout un 
lourd fardeau de douleur et de tristesse, tellement fatigant et 
opprimant, que nous sommes k peine capables de le supporter 
avec une certaine patience. Dans toute direction, nos yeux 
rencontreront un entassement de douleur, de souffrances 
et de miskres ; de tous c6tds nous sommes entourds de dan- 
gers, de difficultds et de ddsastres ; nulle part on ne trouve 
de paix ou de repos durable. C’est en vain que nous ddsire- 
rons la santd et le bonheur ; ces deux choses sont illusoires ; 
on ne les rencontre nulle part. 

« Si nous examinons ce monde avec attention, nous ddcou- 
vrirons qu’il ue s’y trouve autre chose que le nom et la forme, 
et que, par consequent, tout ce qui existe est imaginaire. Nous 
devons ici raisonner de la sorte : les choses que je vois ne 
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sontni moi, ni de mol, ni pour moi. Ce qui semble fitre moi- 
m§me ‘ n’est, en r^alite, ni le moi, ni de moi. Ce qui me sem- 
ble un autre, n’est pas non plus le moi, ni de moi. Les sens, 
eux aussi, ne sont ni de moi, ni pour moi. Ce sont des choses 
imaginaires. La forme n'est pas une forme; les propridtds 
attribuees &, un &tre vivant ne sont pas des propridtds ; les 
6tres ne sont pas des 6tres. Tout cela est un agregat * des 375 
quatre dldments, et ceux-ci, ii leur tour, ne sont que nom et 
forme, qui ne sont que choses imaginaires, sans realite. A 
un Stre on attribue deux propridtds, forme et conscience, qui 
semblent avoir plus de rdalitd que le reste. Cependant, elles 
n’ont pas de rdalit^, par leur nature, elles sont ddpourvues 
de toute r^alitd et consistance Le Sage, qui a pdndtre la 
v^ritd de ceci se detourne du monde ; il ne veut plus s’en 
mfiler ; il le mdprise profonddment et en a le d^goht. » 

La meditation profonde de ces sortes de thbmes s’appelle 
Dhyana « profonde rdflexion, rfeverie ». D’aprbs le Yoga, 
c’est la pensde fixde sur un point ddtermind qui sert en pre- 
mier lieu a exterminer I’ignorance et les autres defauts qui 
nous sont propres de nature, aprbs qu’on les a dnervds pr6a- 
lablement par des precautions convenables. Quand la pen- 
sde devient tellement profonde que le penseur se trouve 
comme identifi^ avec Tobjet de sa meditation, s’y absorbe 
complbtement, alors Dhyitna devient Samadhi, la pieuse 
fixation d’iddes par laquelle Thomme est arrachd au monde 
existant et amene a un etat d’assoupissement absolu. 

Chez les Bouddhistes, DhySna joue le mSme rble, car 
c’est par lui que I’esprit du ddvot est graduellement purifid 
des emotions terrestres, et que lui-mfime devient mhr pour 

i, Abnan; a cause des sens divers ^'dtman, qui sont ici confondus en un 
seal, la traduction n’exprime qu'k moi tie ce qui est dans ToriginaL 

1. Tout ce raisonnement est un chapelet de passages emprunt^s aux Upa- 
nishads ; ia modification ne consiste que dans un sens different attribu^ au 
mot dtman. 

2. Yogas, 3, 2 ; le dhydna est pr^cM^ de4^«dm92d, fixation des id^es, attention. 
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la marche clans le quadruple chemin qui m^ne au INirVclna. 
On distingue quatre degrds de Dhyana, qui sent Fexpression 
de Fdldvation graduelle de Fesprit en puretd et en sagesse. 
Tous ces degrds furent parcourus par le Bodhisatva, au 
Jour mdmorable ou il fut assis a Fombre de Farbrc Jambu, 
376 et plus tard de nouveau, * lorsqu’il eut vaincu Fesprit des 
Tdndbres *. Nous donnons ici la description de ces quatre 
degrds ^ : 

« Aprds s’dtre purifid des tendances sensuelles et du 
pdchd, il atteignit ic la premidre mdditation : le sentiment de 
contentement et le plaisir qui naissent d’un jugement exact, 
mais qui sont encore accompagnds de doute etderdflexion\ » 

« Aprds la disparition du doute et de la rdflcxion et Favd- 
nement subsdquent du calme et de Funitd intellectuelle, il 
atteignit h. la seconde mdditation : le sentiment de bdatitude 
et le plaisir qui naissent d’une pieuse fixation d’iddes et qui 
sont libres de doute et de rdflexion. )) 

<< Arrivd a FindifFdrence par suite de son peu d’attache- 
ment au sentiment de bdatitude, il continua sa mddita- 
tion, en conservant le souvenir et la conscience, et ressentit 
dans (tout) son corps un sentiment de plaisir — « indiffdrent, 
riche en souvenirs, marchant dans le plaisir, comme disent 
les Aryas » — et il atteignit a la troisidme mdditation, celle 
d’oti la joie est absente. » 

« Ayant abandonnd a la fois le plaisir et la douleur, et 
comme, ddjd auparavant, la Joie et la tristesse avaient 
disparu, il atteignit d la quatridme mdditation, ori il n’y a 

1. Laliiai). U7 et 439 ; le texte, a part quelques details insignifiants, est 
identique a celui donne par Childers, Pali DicL 169. Get accord, en grande 
partie litterai, est unepreiive certaine que le morceau est relativeinent ancien 
et venerable en proportion de son antiquite. 

2. La notice la plus exacte et la plus detailldc sur les Dhyanas sc trouve 
chez Burnouf, Loto, 800. 

3. Savitarka et savicdrUy denx termes qu’on applique aussi a Samadhi, 
comme nous le verrons tantOt. Burnouf traduit : « accompagn^ de raisonne- 
ment et de jugement ». 
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ni douleur ni plaisir : la perfection du souvenir et I’indiffe- 
rence » 

Par le Dhydna, rhomme est dievd S. des spheres supd- 
rieures. De cette expression, sans doute purement figurde a 
I’drigine, s’est developpde la doctrine que par le Dhydna on 
renait * dans un des cioux de la rdgion des formes. C’est ainsi 377 
que ceux qui out atteint le degrd le plus Bas de la premidre 
meditation *, arrivent au sejour des Brahmapirisliadyas ; 
ceux qui ont atteint au second degrd, a celui des Brahmapu- 
rohitas; ceux qui se sont le plus dlevds dans la premidre 
mdditation sont assurds du eiel Mahaibrahma II nous serait 
facile d’imiter cette sorte de mysticisme, en proclamant le 
dogme profond qu un homme, dont I’esprit plane dans les 
spheres supdrieures, pent dtre comptd parmi les habitants 
bienheureux d’un chateau en Espagne. II est impossible de 
dire quelle est, dans de pareils dogmes, la part de la plaisan- 
terie, et quelle est la part du sdrieux. On pent cependant 
admettre comme probable, que ce qui n’dtait d’abord qu’une 
plaisanterie, qu’un langage imagd, aura dtd de plus en plus 
pris a la lettre, bien qu’il soit possible qu’il y ait toujours eu 
des initids, sachant ce qui en dtait. 

Dhydna, <( rdverie, mdditation », et Samddhi « atten- 
tion », surtout « attention pieuse », sont des iddes si dtroite- 
ment apparentdes, que nous ne devons pas nous dtonner de 
les trouver parfois confondues. Dans le Yoga, Samidhi est 
tantdt pris dans un sens plus largej tantdt dans un sens plus 

4. A ces quatre meditations correspondent dans le Yoga quatre clegr^s du 
Samadhi inf^rieur, ce qu’on appelle le SamMhi conscient [sanvprajndta] : le 
premier est encore accompagn^ de doute ; le second en estaffran- 

clii, mais accompagn6 de reflexion on de raisonnement (savicdra ) ; le troisitoe 
en est affranchi et accompagnd d’un sentiment de beatitude; le quatrieme est 
affranchi de ce sentiment; Findividualit^ seule persiste encore; Yogas. I, 41. 

1. Chaque meditation, a son tour, a trois degr^s : le siiperieur, le moyen 
et rinferieur. 

2. En recourant aux indications donnees p. 293, le lecteur trouvera facilc- 
ment les regions ether^es qui correspondent aux autres degr^s du Dhydna. 
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restreint. Ge n’est que dans le dernier cas qu’on pent appli- . 
quer ia definition selon laquelle, dans le Samadhi, le sujot 
peasant s’identifie avec Fobjet de sa meditation, s’y absorbo, 
pour ainsi dire, de sorte que la difference entre sujet et objet 
cesse d’exister, ou du moins n’est plus sentie. Les quatre 
sortes ou degrds de SamMhi infdrieur, pendant lesquelles la 
conscience entibre oxiste encore [samprajmita) et ou le sujet 
pensant ressent Fobjet de sa meditation comme different 
de lui-meme, correspondent completement aux quatre Dhyii- 
nas que nous venons de decrire. Dans le Samadhi supdrieur, 
la conscience devient de plus en plus faiblc, c’est pourquoi 
il est dit asamprajndta, c’est-a-dire « sans pleinc con- 
science ». En gdndral, le Samddhi est, de sa nature, une 
samdpatti, c’est-h-dire une coincidence » en un seul point, 
une concentration. « L’auteur du manuel du Yoga ne com- 
378 prend plus le sens veritable du mot, * et y voit une coinci- 
dence, une identification apparente, une conformity de 
Faperqu et de Fapercevant, de mdme que le cristal transpa- 
rent montre la couleur de Fobjet sur lequel il est posd. 
Cependant tout ce que le livre nous dit de samdpatti nous 
fait voir que le mot est rdellement synonyme de samddhi, de 
mdme que « concentration de Fesprit » et « attention » 
reviennent au mSme h G’est pourquoi il est dit : « les 
quatre (premibres) Samilpattis sont le Samadhi avec germe ». 
Ces quatre degrds ou sortes de Samapatti sont : concentra- 
tion, pas entibrement libbree du doute (savitarka) ; liberee du 
doute [nirvitarka) ; pas encore entibrement libyrdc de la 
rbflexion ou du raisonnement {samcdra) ; libdre de rdllexion 
{nirvicdra). La forme la plus haute de Samadhi est celle 
oil la conscience cesse : on Fappelle nirhija « sans germe 

1. Cette explication erronAe {et elle n’est pas la seule) prouve surabondam- 
ment que la tenninologie du Yoga remonte beaucoup plus haut que Fage de 
Patanjali. Samapatti signifie souvent « harmonie, accord », mais ce iFest pas 
le cas ici . 
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(restant) » . Elle coincide avec yoga ® « suppression des pen- 
s6es » dans le sens le plus dleve du mot. Le yoga parfait, le 
parfait samddhi^ de m^me que la parfaite samdpatti, n’exis- 
tent qu’au moment de la mort. En un mot, les trois mots 
signifient au fond la m6me chose, h savoir 1’ « attention » 
a tous les degres possibles d’intensitd et toute la philosophie 
scolastique des Yogins et des Bouddhistes n’a pas pu obscur- 
cir complbtement ce fait. En vrais pddants, ils se sont 
plutot clTorcds de regler que de comprendre le langage dont 
ils se servaient. 

Malgre toutes les confusions, il est visible que le Yogin 
met Sam3,dhi plus haul que Dhy&na. II en est de mfeme chez 
les Bouddhistes. En effet, Dbyftna dtant la preparation qu’il 
faut subir avant de pouvoir entrer dans le chemin des 
saints, des maitres, Samtldhi est lie particuliferement b la 
maitrise, 5, I’dlat sacrd qui precede le Nirvana **. Cette dis- 379 
tinction ontre Dhytoa et Sam^dhi n’est pas justifide au fond : 
cela de vient evident dbs que nous nous rappelons que le Tathd- 
gata entra dans le Nirvana, non par le Samtldhi, mais par 
des degrds differents de Dhydna *. En general, la confusion 
entre Dhyiina, Samadhi et Sam&patti est encore plus grande 
chez les Bouddhistes que chez les Yogins : il ne nous reste 
qu’h la mettre en lumihre. 

2. C'est pourqupi yoga, dans le sens le plus ^lev5 du mot, est identique a 
mukti, D61ivrance, Nirvana, Comparez la definition yogag ciltavrttinirodhah, 
Yogas, i, 2 avec la parole nirodho nibbinam MU. P. 68. Il y a deux sortes de 
yogaet deux sortes de nirvdna. 

3. Dans le Yoga, le terme pour « suivant immediatement » est ndntariyaka, 
qu’on pent traduire aussi par « lie ins^parablement »;note sur Yogas. 1, 16. 

En pali, dnantarika signifie k pen pres la mSme chose : « conduisant immddia- 
tement (sans degres intermediaires) vers le but »; on le comprend aussi 
comme « inseparable » ou, moins exactement « durable ». 

i . Dans une description de la lente extinction de la lumiere du soleil un 
mot comme dhydna est tres bien k sa place, mais non sarnddhi, qui n’a aucun 
rapport avec I’idee de « luire ». L’emploi de dhydna dans lemythe est done 
explicable, mais cela ne justifie pas le manque de systeme qui frappe dans 
tout ce systeme. 
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A une question du roi Milinda : « Quelle est la marque 
distinctive de Sam^dhi ? » N^asena repond ; « Sa marque 
distinctive est d’etre la chose capitale; toutes ies bonnes 
facultesont leur sommet dans Samadhi, reviennent a cela, 
penchent vers cela, retournent vers cela » ^ A la demande 
du roi, qui ne semble pastrouver cette rdponse fort claire, 
le docteur explique ce qu’il vient de dire au moyen de deux 
comparaisons, Tune et I’autre dgalement enfantines. L’une 
compare Samadhi a un roi qui marche h la guerre avec une 
armde complete. De m6me que toute I’ai’mde a le roi pour 
sommet, repose sur lui, se dirige vers lui, pcnche vers lui, 
de m^me toutes les bonnes facultds ont Samiidhi comme 
sommet, etc. Dans ce bavardage qui affecte la profondeur, 
on ddcouvrira sans peine un effort malheureux pour dire que 
Samadhi est une samApatti, une concentration, une direc- 
tion de I’esprit vers un seul point. 

On compte tantdt trois, tantdt six, tantdt quatre Samfidhis. 
Les premiers sont ; Sarafldhi avec doute et rdflexion ; sans 
doute, mais avec reflexion ; sans doute et sans reflexion. Ces 
trois Samfldhis correspondent aux trois premiers degrds de 
380 SamSdhi avec pleine conscience (samprajiiata) * dans le 
Yoga, et avec le mSme nombre de Dhyhnas, dont ils sont, 
par consequent, les doublets. Les 6 Samddhis sont les prece- 
dents, de plus celui ou la personne tombe dans un etat 
d’abstraction complete oude stupeur; celui qui est delivi’d 
des trois affections fondamentales de la matiere *, et celui 
qui n’est plus dirigd vers rien Les quatre Samadhis sont 
ceux qui conduisent success! vement au renoncement (c'est-a- 

2. Mil, P. 38. Les mots employes dans le tcxte se trouvent aiissi Yogm, 4, 
26, mals pris dans nn sens nn peu diff^^rcnt : tadd vioekanimnam kaiualya^ 
prdgbhdram cittam,, c'cst-a-dire : « alors Tesprit (la pens^e) trouve son point 
d’appui (proprement : son point inf^neur) dans un jugement e.^act et a un 
penchant vers la D^Jivrance ». 

d, Nimitta ; a savoir : atfection, haine et aveuglement (ou ignorance). 

2. MU. P, 337. 
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dire le renoncement an vice et h. I’erreur), k la Constance, a 
Fexcellence et ci I’atteinte du but 
Sam^dhi comprend huit Sam^pattis, degrds de concentra- 
tion de I’esprit Les denominations indiquent que les quatre 
premiers degrds font partie de Dhydna — nouvelle preuve 
que Dhyana et Samddhi sent employes comme termes equi- 
valents. On les nomme : Samapatti du premier, du second, 
du troisieme, du quatribme Dhy4na. D’un degrd plus elevd 
sont les Samapattis qui sont dirigdes vers et nommees 
d’aprbs les quatre regions du ciel supdrieur, ce qu’on appelle 
les regions informes, le domaine de Fespace illimite, etc. 
Chez les Septontrionaux, ces dernieres seulement sont coh- 
siddrees comme des Samapattis, les autres comme des Dhy^,- 
nas, de sorte que, chez eux aussi, SamMhi est place plus 
haut que Dhyftna, eux aussi considdrent Samapatti comme 
une fusion 

Assez souvent, chez les Septentrionaux aussi bien que 
chez les Meridionaux, on distingue Sameldhi de Samapatti. 

On obtient alors la sdrie DhySna, Vimoksha, Samadhi et 
Samapatti ® * La veritable difference doit bien dtre celle-ci 381 
que Samadhi signifie Feffort, Faction de se plonger (dans la 
meditation), Samapatti Fdtat d’y dtre plongd. 

3. Les termes sont, en pali, hdna-bhdgiya^ thili-bL^ visesa-bL et 7iibbedha-‘ 
hhdgiya. On pent comparer ce dernier terme avec kaimlyahhdgtya dans le 
Yoga : c’est ainsi qu’on appelle les impressions extr^mement faibles, sams-- 
kdras^ qui restent dans I’esprit de celui qui, enfoncd dans le SamMhi, a sans 
gcrme », est sur le point d’arrivera la ddlivrance. On trouYe d’ autres points 
de comparaison dans Yogas. 4, 25 et 28. 

4. C’est ce qui est diiDhammapada) 311. 

5* Vassilief, B. 247 ; corap. 240 et 141. La traduction de samdpatli par 
« acquisition, faculty », chez Childers, 428, n’est pas tout a fait exacts; sa- 
mddhim ou dhydnam samdpadyate signifie « plonge dans le S. etc. » ; samd- 
paitisampanna « plonge dans une meditation profonde ». Le fait quelesSep- 
tentrionaux comprennent le terme de la meme facon que Patahjali, et par 
consequent de travers, peut se conclure de la theorie d’apr^s laquelle samd- 
dhi serf a obtenir I’accord, rharraonie, Latitav. 37 ; comp. Burriouf, Lotus^ 349. 

15. Par exemple Mahdvagga^ 1, 78 ; 2* 3. Kdranda-^vyuha^ 8i. 
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Yimoksha signifie affranchissement de I'esprit, et ost 
triple, comme le vimttkti correspondant dans Ic Yoga *. Or, 
ces trois Yimokshas ont littdralement les mfimes noms que 
lestrois SamMhis de distraction parfaite, etc., nommes plus 
haut. On parle parfois de huit Yimokshas. Comme le Sam4- 
dhiconsiste justement dans I’efFort de distraire, de ddtourner 
I’esprit des choses de ce monde, il va done de soi que Yi- 
moksha, Samadhi reviennent en fait au m^inc. Si nous 
devions distinguer Dhydna, Yimoksha, Samddhi et Sama- 
patti comme autant de degrds dans I’intensite de raltention, 
nous pourrions les appeler : meditation, abstraction, atten- 
tion, concentration. 

L’idde d’ attention, mtoe d’attention pieuse, est telle ment 
large, que nous ne devons pas nous dtonner d’entendre 
parler de plusieurs centaines de Samddhis et d’innombrables 
Samapattis. Dansunouvrage del’^glise duNord, leKdranda- 
vyuha, qui est surtout consaerd k la glorification d’Avalo- 
kiteQvara, nous trouvons les noms d’une cinquantaine de 
Samlldhis, parmi lesquels quelques-uns sont spirituellement 
imagines ^ tels que : Eclair, Magnifique clair de lune, 
Magnifique lumiere du soleil, Splendide lumibre de I’lnde, 
Dessdeheur del’Enfer, Faiseur de Nirvana, et d’autres sem- 
blables. Dans une collection de 108 Samadhis dans le mdme 
livre ®, on trouve encore d’autres noms, qui ne sont pas mal 
imagines. En fait, chez les Septentrionaux, les Samadhis 
sont devenus des formules de pridres, et ils avaient deja si 
gendralement ce caraetbre, il y a plus de mille ans, que le 
mot samddhi a passd en javanais avec la signification habi- 
tuelle de priere interieure 


1. Note sur 2, 27. 

2. Kdranda-v^Uha, 92. 

3. P.77, 

4. Dans nne charte en kawi, de Fan 860 apres J.-C., nons trouvons meii- 
tionn^ un docteur bouddhique, qui se plonge en samddhi, afin de prier pour le 
salut du roi. 
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8. — Le CHEMIN 0E EA SAGESSE SACREE. 

* S’il veut atteindre au grand but de la vie : une mortheu- 382 
reuse et le repos 6ternel, rhomme doit, dfes sa jeunesse, 
marcher dans la vertu et la puretd. Mais les vertus ne 
sufEsent pas : tant qu’on n’a pas renoncd a toutes les erreurs 
ct k tons les prdjuges, on ne peut espdrer une fin bienheu- 
reuse : celle-ci ne peut dtre assuree que par une sagesse 
eprouvde. C’est pourquoi il faut rechercher la sagesse et s’y 
exercer : celui qui est parvenu a la sagesse pure et sainte est 
arrivd h la dcrnidre et la meiileure partie du chemin de la 
vie, a atteint I’ideal le plus dlevd auquel I’homme puisse 
prdtendre, peut dtre nommd a bon droit un homme vdnd- 
rable, un maitre, un vrai sage, un Arya, un Yogin. 

Ce sont la les iddes qu’on trouve exprimdes, encore avec 
assez de clarte et sans redondance excessive, dans le code 
de Manu *, bien qu’on y reconnaisse une tendance regret- 
table k I’exagdration. L’image du sage pieux, ddj&. ddfigurd 
en certaines parties, dans Manu, est devenu, dans le Yoga 
et dans le Bouddhisme, une parfaite caricature. 

La dernidre partie du chemin de la vie humaine, partie 
que nous appellerons le sentier de la vraie sagesse, est 
divisde en quatre periodes, nommdes les quatre sentiers, une 
denomination qui prouve qu’originairement la voie entifere 
de la vertu (y comprise la sagesse) ou plut6t le chemin de 
la vie (considdree comme une dcole pour celui qui la par- 
court) dtait divisd en quatre trongons. Afm d’dviter la 
confusion, nous appellerons ces quatre stages des grades, 
au lieu de sentiers ou de chemins. 

Selon le degrd auquel un sage ou un saint est arrivd, on 

i. Surtout le chapitre 6. On peut comparer aussi la reponse du Tathagata 
aux questions du geant, voir plus haul, p. 165. 
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le qualifie de Srotadpanna Sakrddgamin, An^gdmin et 
Arhat ou Arya. Au fond, tons les quatre onl droit au noin 
d’Arya, mot qui a un grand nombre de significations nuan- 
383 cdes, telles que : * un seigneur, un maitre, un personnage 
honorable, un gentleman. Dans le langage des philosophes, 
drya, opposd a prthagjana (« un particulier, uiie personne 
piivde, un homme ordinaire ») prend le sens de « philo- 
sophe », de « sage » et prthagjana devient un homme du 
profanum vulgiis ^ . 

Chaque grade est divisd en deux parties : le « sentier » 
lui-m6me, et la jouissance du sentier. Le premier terme 
semble designer le moment ou Ton obtient le grade ; le 
second, le temps pendant lequel on y demeure ^ Dans la 
ISgende, comme nous avons vu, nombre de gens entrent 
immddiatementen jouissance de leur grade. Mais comme ce 
qui se passe pour des dtoiles ne saurait s’appliquer enliere- 
ment aux humains, il est difficile de tirer de ces rdcits des 
consequences relatives I ce qui se pratiquait sur la terre. 
On peut, en outre, se demander si ce dddoublement de 
chaque grade a jamais eu une valeur pratique. Dans la 
description des dtats de saintetd que nous allons I'dsumer, 
reldment mythologique et astronomique prddomine tene- 
ment, que le lecteur doit s’attendre k contempler Fimage des 
saints bouddhiques tels qu’on les ddcrit dans les livres, et 
non pas tels qu’ils sont en rdalitd 
Le Srotadpanna est de telle nature qu’il a ddpasse les 

2. Geci peut signifier « celui quia atteint Ic coiirant », mais aussi : « cehil 
qui atteint Fouverture, rentrC‘e »>. En tout cas, on peut le traduire par 
« neophyte ». 

1. Prthagjana correspond, tons egards, au terme idiotes, par lequel les 
philosophes grecs dt^signaient les gens qui n’etaient pas de leur corporation. 
En fait de vanity, les philosophes indiens valaient ceux de la Groce. 

2. Comp. Bigandet, I, 153 ; Childers, PoiZi ,D. 380. 

3. Cette description a surtout emprunt^e aixxMiL P. 102; en partie a 
Bigandet, I, 153 ; Hardy, Eastern Monachism^ 280. 
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localites de souffrance II est arrive a la comprehension 
(ou : a la vision) et reconnait le commandcment du Grand 
Maitre. Son esprit (c’est-ci-dire : lumifere) s’el^ve facilement 
et s’avance facilement en trois points (inferieurs) , mais 
s’eleve difficilement et s’avance lentement dans les couches 
supdrieures, son esprit dtant purifid dans ces trois points, 
mais non encore lavd de souillures dans les regions plus 
elevees. II marchora encore pendant 80,000 kalpas ® et doit 
* I'enaitre encore sept fois comme homme ou comme dtre 384 
celeste, avant d’etre mur pour le Nirvana. 

Le Sakrd4g^min a rdduit Fattachement passionne, la 
haine et Faveuglement a un minimum. Son esprit s’e'ldve 
facilement et s’avance facilement en cinq points, mais s’eldve 
difficilement et s’avance difficilement dans les couches supd- 
rieures, pour la mdme raison que tout a Fheure. II devra 
traverser encore 60,000 kalpas, et devra renaitre encore 
une fois comme dtre celeste et une fois comme homme, avant 
d’atteindre le but final. 

L’Andgdmin a brisd les cinq liens inferieurs qui attachent 
un dtre a Fexistence *. Son esprit s’dldve facilement et 
s’avance facilement en dix points, mais difficilement etc. II 
doit encore vivre pendant 40,000 kalpas et ne renaitra plus 
qu’une fois, dans un des cieux supdrieurs. 

L’Arhat est un dtre qui a ddtruit les souillures, efface 
toutes les taches, abandonnd tous les mauvais instincts, 
accompli sa t3,che, ddposd Fattachement S. Fexistence, re^u 
les quatre sortes de facultds surnaturelles. Son esprit s’dlfeve 
facilement et s’avance facilement dans le domaine de tous 

4. Apdya; an nombre de quatre : TEufer compi^iement; noir; Fetaf; d'animal 
sans raison ; de fantdrae; de Latitat, est question de trois Apayas. 

B. Qui designent probablement 8 subdivisions d’un Jour, 8 Prabaras, done 
8/8 = i jour; ou bien, seulement la moitid d’une journee, 16 designant aussi 
une circonf6renee compile. 

1 . Ce sont : Ferreur de Findividualite ; le doute ; Fimnioralite (seion 
d’autres, Fetalage deplete, Fhypocrisie) ; ia sensuality; la haine. 
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les croyants % mais difficilemeiit dans les regions des Pra- 
tyekabuddhas. Apres 20,000 kalpas, il est sur dii Nirvana. 

Mfiine si les quatre grades des voyants terrestres ne doivent 
pas exclusivement leur oi'igine a la mythologie cosmique, ii 
est pourtant evident qu’ils ont ete congus sur le modele des 
quatre pdriodes dans la marche des etoiles fixes. Si I’on par- 
tage en quatre parties egales Tare celeste qu’un Voyant des 
38S cieux a k parcourir pendant la nuit “ *, le domaine du Sro- 
taapanna s’etendra de I’horizon jusqu’a moitio distance entre 
I’horizon oriental et le mdridien.De ce point jusqu’au meri- 
dien se meut le SakrdEigamin, qui revient encore uno fois. Le 
Yoyant est qualifid ainsi parce que plus tard, 90 degres plus 
loin, il reviendra a la nadme hauteur. A partir du meridien, 
il devient Antigamin, e’est-a-dire ne revenant plus a la m6me 
hauteur, car a partir de ce moment, il baisse toujours. Dans 
le dernier quart de Torbite, le sage celeste est un Arhat ; 
car e’est un trait distinctif de I’Arhat, d’avoir un penchant 
pour le Nirvdna 

Bien que les quatre degrds ou grades torment entre eux 
un ensemble, on les reprdsente cependant comme situds 
entre le domaine infdrieur de Fobscurite et du crepuscule, 
et les degrdssuperieurs. Les Aryas, Arbats, Muktas (ces mots 
dtant pris dans un sens plus large, comme titres communs de 
tons ceux qui marchent dans les quatre pdriodes) sent places 

2. C'est-a-dire ceux qui obCuasent aux ordres du Dieu du Jour. 

3. Sur cette terre, Fhumanit^, m^me en plein jour, vit dans une nuif; pro- 
fonde d'ignorance. Seuls, les philosophes sont aufant d’etoiles liimineiiscs, et 
contempient d’en haut, comme les Yoyants places sur la voiUe celeste, cette 
fourmiiiere humaine, « Mont^ sur la haute tour dc ia Sagesse, lui-iiieme 
exempt de soulTrance, il (le pMlosophe), plaiiidra rhiimanite ot la corUemplera 
dans sa haute sagesse, comme un hommo place sur une haute montagne, volt 
ceux qui vivent dans la plaine »>, — lit-on dans Mnhabhdrata, 12, iol, 11, 
Ces vers out ete reproduits dans le Dhammapada, vers 2S, oh lls sont 
completement deplacds dans une sdrie de sentences sur pamdda, dans le sens 
de « negligence. » 

1. De la i’expression kaivahja-prdgbhdm appliqu^'e a i'esprit (e'est-a-dire a 
laiumito, a ia iueur du inaitre dn Yoga, voir plus haut, p, 319). 
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cntre les creatures de I’obscuritd etdu crepuscule, d’lmcdld, 
et les Pratyekabuddhas de I’autre ; ces dernicrs occupent, k 
leur tour, unc sphere inferieure &, celle qu’occupe le Buddha. 
M6me si Ton avait su que les dtoiles fixes sont plus loin de 
nous quo les planetes et le soleil, il exit dtd explicable qu’on 
exit assigne une region inferieure aux Voyants, qui semblent 
plus petits. La confusion ddsesp4rante entre les differentes 
significations du terme Mukta, confusion qui existe deja 
dans les ecrits les plus anciens de I’lnde, est xinc conse- 
quence de I’oubli d’une des significations les plus anciennes 
du mot. En fait, rniikti ou moksha correspond encore assez 
bien b, yoga, de sorte que mukta et yogin, a une epoque 
ancienne, etaient synonymes dans la langue habituelle ^ En 
se servant do I’etymologie et de la philosophic, les sages de 
rinde ont reussi a embroullier tellement les choses, qu’on 
ne I'etrouve le vrai qu’a gi’and’peine. 

II n’est pas facile de determiner jusqu’k quel point on dis- 
tinguait les quatre gi’ades chez un Sage terrestre. *En tout 386 
cas, ils existaient en tant quo conceptions iddales, et corres- 
pondent aux quatre degres de sagesse superieure dans le 
Yoga. Les Yogins muris, ddveloppes, sont divisei en quatre 
classes : 1. Prathamakalpika, « place dans la premiere p6- 
riode * » ; 2. Madhubumika, « poste au point de vue de 
Madhu ^ » ; 3. Prajn4jyotis, « possedant la lumibre de la 
sagesse supdrieure » ; 4. Atikr&ntabhdvaniya, « celui qui a 
derribre lui tout ce qu’il faut rdaliser “ ». Le premier ne fait 
que commencer, et doit encore s’exercer; le second est en 

2. Voir la note, p. 378. 

1. Le mot pali correspondant pathamakappika signifie « place an commen- 
cement du kalpa », et a, par consequent, conserve nettenient la signification 
cosmologique. 

2. Madhu signifie : miel, liqueur mielleuse, douce rosde, le printemps, le 
mois du printemps, etc. Le second degre ou 6tage s^appelle Madhiimati, 

« riche enmiel »; pourquoi? on ne le salt 

3. Note sur Yoyas. 3, 30. 
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possession de la sagesse qui maintient I’ordre * ; le troisifeme 
a domptd la matiere grossiSre, les sens, ce qui est matdrie.1 et 
sensuel; tandis que le quatrifeme a accompli sa tache, domine 
tons les moyens auxiliaires, p6n6ti’6 les pensees des autres 
et n’a plus d’autre but que raneantissement do la cons- 
cience. Ce derniei’ possfede tout ce qu’il faut pour faire des 
operations magiques : il est un Siddha, un homme accompli 
dans son. art, achevd dans la sagesse supra-sensible, tout 
comme I’Arhat. Assez souvent on reprdsente ce pouvoir 
magique comme se trouvant aussi dans les grades infdrieurs ; 
ce point a etd, &, dessein dvidemment, laissd dans le vague ; 
de mdme qu’on a effacd les limites qui sdparent les Arhats 
bouddhiques des autres Aryas. Thdoriquement, le Yogin 
n’obtient le pouvoir magique qu’au troisibme degrd, la domi- 
nation de la matiere dtant ndcessaire pour cela ; cependant 
la puissance magique complete, de mdme que Fomniscience, 
n’apparlient qu’au sage du grade le plus dlevd 
Les crdatures qui n’ont pas encore mis le pied dans le sen- 
tier de la sagesse sacrde, errent, soit dans la nuit noire de 
Fignorance, soit parmi les brouillards des concupiscences, 
II y en a aussi qui se laissent dgarer par la lumidre vacillante 
et trompeuse de la sagesse hdrdtique des faux docteurs. II y 
387 en a cependant, parmi eux, * qui se tiennent, pour ainsi 
dire, sur le parvis du sanctuaire. Ceux qui sont suffisam- 
ment illuminds pour passer a Fetat de neophyte, portent le 
nom de Le Buddha lui-m6me a dit : <' Qu’cst-ce 

qu’un Gotrabhti? C’est celui qui est en possession de tous 
les dons dont Fobtention prdcbde. immddiatement Feldva- 
tion au grade d’Arhat. » La place qu’occupe le Gotrabhu 
s’appelle Gotrabhumi ' ; la connaissance ndcessaire ii Fob- 
tention de cetfe place, « science GotrabliCi ». Ces expressions 

4. Ce ternie signifie aussi : la sagesse de Vishuu. 

li. Sarvadargana Suhgrahaj 179. 

i. Jusqu’ici, ceterme ne s’est rencontr# que chez les Septentrionaux (Vas- 
sHief, B, 239) ; GotrabhCi se trouve chez les Meridionaux. 
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sontassez importantes pour justifier une tentative d'explica- 
tion . 

II faut remarquer d’abord que Gotrabhlimi correspond a 
Pranta-bhumi, « terrain de frontibre, parvis », dans le Yoga^, 
et « science-Gotrabliu » « sagesse-Prantabhtimi », c’est-ii- 

dire les lumi^res que quelqu’un possbde quand il est arrive 
au degre qui prepare au rang de Yogin ddveloppd. C’est le 
degrd qu’occupe celui dont I’esprit esl assez eclaire pour 
distinguer le vrai du faux II y a quelque confusion au 
sujet de I’emplacement de ce parvis ; quelques-uns ‘ croient 
que c’est le Yogin du rang le plus dlevd, celui qui a ete dcili- 
vrd pendant cette vie, et qui cori’espond entibrement b 
I’Arliat bouddhique, qui doit avoir atteint la sextuple sagesse 
du parvis. On peut donner le mbme sens aux paroles du 
Buddha que nous venons de citer, car la dignitd d’Arya peut 
signifier I’dtat d’Arhat, et le commentaire dit expressdment 
quo Gotrabhu ddsigne I’Arhat A tous les points de vue, la 
Prdntabhumi correspond done b la place du Gotrabhii, et la 
« science-Prantabhhmi » ala science du Gotrabhh. En nous 
servant de ces donndes, nous pouvons essayer de ddcouvrir 
la veritable signification de Gotrabhh. 

Gotra signifie, entre autres, « famille « et est parfois con- 
siddrd comme synonyme A& sangha. Ce dernier mot signifie 
« reunion » et, dans un sens plus dtroit, « reunion ecclb- 
siastique, * congregation » ; mais sangha signifie aussi 388 
« union, point d’union «. Certainement quelques-uns ont 
donnd a gotra dans le compose le sens de sangha, car Gotra- 
bhh signifie parfois « un ecclesiastique, un religieux ». Mais 
ce sens n’est certainement pas le plus ancien. Employe 
comme synonyme AaprAnta « bord, limite », gotra ne peut 

2. Yogas. 2, 27. 

3. Cette sagesse pr6paratoi re a sept parties; voir, pour le developpement, 
le commentaire sur Yogas, pass. cite. 

4. Les commentateurs du Yogas. 3, 30. 

3. Childers, Diet. 150. 
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significr quo rhorizon, la Hgne qni unit le ciel et la terre. 
C’est la quo la lumiiire se separe do Fobscurite ; done la sa- 
gesse do celui qui se trouve place sur Pi’anta-bhumi, le 
seuil, est une consequence de la separation du vrai et du 
faux, de la lumiero et de Fobscuritd. Gotrabhumi est done 
« le terrain de front! 5re » ; Gotrabliu sign! fie aussi bicn 
« celui qui est sorli de la ligno de sdparation » on « se trouve 
sur la limite », que « terrain servant de limile » Done, un 
Toy.ant cdleste pourra 6tre qualifid de Golrabhu quand il est 
sur le point de se lever, mais aussi quand il est sur le point 
de se coucher, car il y a une limite &. FOccident aussi bien 
qu’a FOrient. De la la confusion que nous avons indiquee 
tantdt, et qui est une consequence inevitable du fait qu’il y a 
un horizon oriental et occidental. Quand on applique Fex- 
pression aux Sages terrestres, on pent appeler un Golrabhu 
aussi bien celui qui commence a marcher dans le chemin de 
la sagesse, que celui qui est arrivd au bout de sa course et 
est sur le point d’entrer dans le Nirvana. 

Il est parfois question de deux sortes ou classes d’Arhats, 
indiquds par les noms de siikhampassaka et samathaydnika 
Le premier ierme pent 6tre traduit par « celui qui se plonge 
dans d’arides meditations » ; le second par « celui qui 
cherche son moyen de salut dans le repos ou dans le 
quietisme ». Vipagyand ® signifie « large coup d’ceil », 
« juste comprehension » ou « speculation » ; gamatha « re- 
pos, calme ». Les Mdridionaux comprennent par le premier 
terme la comprehension intellectuelle, commo suite de 

d. La signification depend du genre. — Ce n’est que maintenant que nous 
comprenons pourqiioi fesprit (c'esfc-iVdire la lumiere) du inaitre dans le Yoga 
est dit vimkanimnam « ayant la separation (rhorizon) sous lui » et kai- 
valyapvdghhdrmn « penchant vers la diJcoinposition » ; comp, plus haiit la 
note 3 de la p. 379. 

2. Childers, 429. 

3. C’est la la vraie forme, voir Laliiav. 146, 218 et ailleurs ; et non mpagymm 
comme 4crit Vassilief, B. 141 et ailleurs. Un synonyine est mdargand^ Lali- 
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m(5ditations bien conduites ; les Septentrionaux enlendcnt 
par ce mot I’examen critique de toutes les idees, * la pdne- 389 
tralion de ces iddes, la representation imagee de tons les 
objets qui ont rapport a la speculation, tels que Fabstraction 
parfaite, le ndant ou bien le Buddha, dans sa pleine majeste, 
ayec toutes ses marques dislinctives *. Par gcmatha, Ton 
entend le calme imperturbable de I’esprit dans toute medi- 
tation, par lequel on s’aflranchit des liens terrestres, Le 
famatha n’est autre chose que ce que d’autres sectes nom- 
mcnt gama^ et qui consiste dans le calme qui est la marque 
distinctive du sage exorce Avant que le pieux penseur soit 
arrive a cet etat, il ne doit pas etre quietiste, mais agir ; 
agir moralement est une condition ndcessaire pour arriver 5. 
la sagesse, une preparation; le calme imperturbable est une 
condition ndcessaire pour ne pas s’ecarter du chemin de la 
philosophic. 

Chez los Bouddhistes, I’Arhat qui cherche son salut dans 
le repos est preferd au speculatif. Nous pouvons dire plus 
simplement, le quietiste est place plus haut que le cher- 
cheur, I’examinateur. Cela veut-il dire que chaque sage est 
oblige de parcourir successivement les deux degres de la 
recherche et du quidtisme, ou bien qu’un Sage de la 
premibx'e classe vaut moins qu’un quietiste ? — nous ne 
saurions decider. 

Quoiqu’il en soit, cn tout cas, le titre d’Arhat, dans le sens 
le plus complet de ce mot, n’appartient qu’k celui qui a 
atteint toute science. Mais tout homme qui est mort pent 
etre considdrd comme dtant arrive au bout de la science. 
Done, I’omniscience et le ndant de toute science reviennent 
au meme. II y a done un sens profond dans la parole du 
Seigneur Buddha : « Les Arhats sont ddlivres de crainte et 
d’angoisse “ 

1. Vassilief, /i. 142. 

% Voir par exemple Sarvadarcana-Bcihg^^ahay IG9. 

3. Mil. P. 207. La doctrine laquelle, apres la inort, tout cesse d'exis- 
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En dehors de la classiOcatioii des Saints en quatre degrds, 
les Septentrionaux reconnaissent une distinction de trois 
390 sortes de fils de Buddha * Quelqnes-uns sont placds an 
rang de suivants, de disciples, ou d’ob^issants ; d’autres, a 
celui des Pratyekabuddhas ; d’autres encore h celui des 
Bodhisatvas 

Les premiers sont ceux qui, dans leur effort vers le bion 
supreme, s’ efTorcent de p^ndtrer sous la direction d'autrui, 
dans la connaissance des quatre verite's cardinales, aprhs 
avoir fui le monde et ses adductions. Les seconds sont ceux 
qui, aprfes avoir renoncd au monde, vivent dans I’isolement, 
continents et maitres d’eux-mdmes, et n’ont plus besoin de 
direction pour se vouer h la speculation, a la pdndtration de 
la doctrine des causes et des effets. Leur but, comme celui 
des premiers, est d’arriver au Nirvana pour eux-m6mes. Plus 
haut placds que les deux premiers, sont ceux qui s’efTorcent 
d’arriver a la connaissance du Buddha, a la connaissance de 
I’dtre nd de lui-mdme ^ et cela non seulement pour arriver 
eux-mdmes a la bdatitude, mais pour y conduire d’autres 
Stres. Ceux-ci sont nommds Bodhisatvas, et leur vdhicule est 
le Grand Vdhicule, le Mahd-ydna. 

Si de cette ddfmition des trois points de vue, on rapproche 

ter, de sorte quit ne peut X‘tre question de metempsycose, sous qiielque forme 
que ce soit, estdite iiccheda--vMa, ChiWevs, Diet. 516, soutientqiie les Bond- 
dhistes out cette doctrine en horreur, mais le passage qull cite ne le prouve 
nuilement. Le texte en question (Hardy, M. ofB, 473) ne cite cette theorie 
que comme traitant d’une de ees questions qu’ilne faut pas examiner, comme 
le problem© de Finfinite du monde, et d’autres semblables. 

4. Lotus., 52. 

1. Au lieu de « rang », les Septentrionaux dlsent ydna « vebicule » et 

« chemin » . Bans ce dernier sens, ydna est employe en dilT^rents composes 
plus anciens, comme « chemin des dieux »^pitnjdna « cbemin 

des ombres des ancAtres », composes qui ont servi de modtdes a des expres- 
sions bouddhiques plus rdeentes, telles que grdvakaydna, etc. 

2. Buddhajnana, Svayambbujnana. Les deux termes sont des modifications 
de brahmavidydj connaissance de Fesprit, connaissance spirituelle, connais- 
sance de rinfini, de Dieu. 
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ce qui est dit ailleurs dans ce mfeme livre, si v6ndr6 dans 
FEglise soptenti'ionale, on ne doutera pas quo les premiers 
ne ddsignent les jeunes moines on novices; les seconds, 
les asc&tes vivant dans la retraite et les philosophes specii- 
lalifs; les troisifemes, les prcdicateurs de la foi, surtout les 
moines prfecheurs^. En realite, il faudrait distinguer quatre 
sortes d’enfants de Buddha, car, en dehors des trois classes 
que nous venons de nommer, il y a encore les simples fidPles ; 
et, en effet, il en est question, mais en passant seulement 

Bien qu’on distingue trois vehicules, e’est-h-dire, trois 391 
chemins ditferents qui eonduisent les hommes, scion la dif- 
ference de leurs dons naturels et des circonstances, au but 
final de la vie, le rdsultat est toujours le memo. En realitd, 
il n’y a qu’un ydna : le Buddha-y^na. C’est pourquoi le 
Tathagata dit qu’il amdnera un jour tons les dtres au Nir- 
vana final, car, ajoute-t-il, « tons les dtres sont mes enfants». 

Ici, est exprimee en termes doux, presque tendres, I’idde 
quo nous trouvons exposde un peu autrement ailleurs, dans 
I’ouvrage cite ‘ ; « Toutes les choses sont dgales, vaines, 
indistinctes en rdalite. Il n’y a pas trois vdhicules (chemins) ; 
il n’y on a qu’un. Toutes choses * sont dgales pour tous et 
toujours egales. Celui qui comprend cela connait le Nirvana 
immortel, beni. » 

Cette doctrine est incontestablement bouddhique, mais pas 
seulement bouddhique, car c’est absolument celle de TEccld- 
siaste de I’Ancien Testament, bien que le ton de I’Eccle- 
siaste soit beaucoup plus amer et plus dur que celui du 
tendre Tath%ata 

3. du temps de la composition du LotuSy deslaiques faisaient fonction 
dc predicateurs ; actuellement, au Nepal, la predication ne se fait presque 
plus que par des laiques mari^s ; les religieux inenent une vie exclusivement 
monastique. 

4, Lof/us, ^)1. 

1 . LotiiSj 89, avec qiielques changements d'apres le texte original. 

2'. Et : lois de Texistence. 

3. Chap. 9, vers 2, 3 ; chap. 1, vers 2, 9. 
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9. — ExERCICES PRATIQUES. 

De m6me que la science du nnSdecin se compose de deux 
parties, thdorie et pratique, la phiiosopliie, chez les Indiens, 
est k la fois une science et nn art. Le philosophe et I’ascete, 
chez eux, n’en font qu’un. Pour devenir un philosophe par- 
fait, il faut done s’exereer rdgulierement, afin d’acquerir le 
vrai tour do main, 1’ habile td requise. 

Dans le Yoga, on distingue 8 subdivisions ou parties neces- 
saires de la science, huit Yog4hgas : i . les cinq commandc- 
menls moraux universels, que Fhomme doit observer a 
392 regard de ses semblables*; 2. les cinq devoirs moraux de 
riiomme envers lui-mdme; 3. les diffdrentes manidres de 
s’asseoir tranquillement ‘; 4. de retenir I’haleine; .5. Teffort 
pour ddtourner I’esprit de tout ce qui peut le troubler; 
6. I’attention, la fixation de I’esprit sur un point special ; 7. 
la rdflexion, la mdditation, 8. Fattention interne, Fabsorption 
dans la pensde 

Ces subdivisions, dont les six dcrnidi’es sont dvidemment 
empruntdes a la discipline scolaire, peuvent dtre considerdes 
comme pendants des 6 Vedingas, les six subdivisions ou 
sciences auxiliaires duYeda : science de la prononciation ; 
grammaire ; metrique ; exdgese ; liturgie ; astronomic. II 
est vrai que ces disciplines ont un autre caractere, car ce sont 
de vdritables branches d’dtudes, do sorte qu’il semble au 
premier abord que les YogSiigas n’y soient pas comparables. 

!. Ilya dix manieres (seion el’autres ccriyahis il y cn a da vantage) de 
s’asseoir d’une facon pMlosophique. Ces inanieres sout dcs imitations, soit 
de la facon dont Brahma et les autres dieux sont representes assis: soit tie ia 
maniere de s’asseoiiv des animaux : « s’asseoir comme un chameaii », 
<( s’asseoir comme un vanneau », etc. 

2. C’est ie sens donnd par le systtoe; le terme employe signilie meile- 
ment <c se mettre dans la tdte, se souvenir ». L’elcve doit bien se rappeier 
ce que le maitre dit. 
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Mais nous ne devons pas oublier que la philosophie indienne 
doit, non son origine certes, mais son ddveloppement, au 
dosir de rendre inutile toute cette complication de sciences, 
et de montrer a I’homme la voie du salut sans qu’il ait 
besoin de possdder aucune connaissance positive ®. L’ascSte 
etait plus ou moins le rival du vrai brahmane des anciens 
temps, et bien qu’il ne se posat pas en ennemi de la classe sa- 
vante il pouvait bien se permettre d’imaginer des subdivi- 
sions pour ses propres exercices, d’apres un modele existant 
et consacre par le temps. 

Les exercices dnumdres plus haut sonl en petit nombre et 
simples *, compares a ceux que connaissent les philosophes 393 
bouddhiques. Au lieu de 8 Yogdiigas, I’Eglise meridionale 
possede un cours de 40 Karmasthanas, c’est-a-dire sujets ou 
points composant la pratique, De ce nombi’e sont : 1 . exer- 
cices dans les 4 Brahma vih^ras *; 2. les quatre sortes 
d’ attention pieuse, dirigde vers les spheres les plus elevdes, 
les regions sans forme ; 3. les dix objets qu’il faut toujours 
sc rappeler {anusmrti) : le Buddha,' la Loi, I’Eglise, les com- 
mandements moraux, le sacrifice et la devotion aux dieux ; 
et aussi les objets auxquels il faut penser [sinrti ) : la mort, 
le corps, la respiration et le repos; 4. la conscience qu’il 
est ndcessaire a I’homme de prendre de la nourriture ^ qu’il 

3* Ceci est parfaitement d’accord avec la doctrine de I’Ecclesiaste dans 
fAncien Testament, qui soutient que toute etude n'est que tourmente de la 
chair. 

4. Les renseignements des Grees du iv« siecle avant notre ere montrent asscz 
de quelle consideration Jouissaient alors les Brahmanes. Be meme, dans les 
Merits bouddhiques les plus anciens, nous trouvons un respect presque super- 
stitieux des Brahmanes; entre autres Mahdvagga, d, 2. Bien plus tard, le 
Bouddhiste Hiuen Thsang declare a leur sujet : « Ce sont des homines d'une 
vie sans tache. Ils observent la vertu et se conduisent avec honnetete. La plus 
grande purete est le principe fondaniental de leur conduite. » Voy. des PH. 
Bouddh., n, 80. 

1. Voir plus haut, p. 370. 

2, Gest une caricature de la sentence ; ilfaut manger pour vivre, et non. 
vivre pour manger. 
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le veuille ou non ; S. les rapports speciaux des elements 
fondanientaux du corps; 6. les dix formes degoutantes d'un 
cadavre; 7. 1’emploi des cercles universaux [krtmamandald). 

Dans oette quarantaine d’exercices, il y en a plusieurs qni 
ne demandent aucun dclaircissement special; d’autres md- 
ritent un examen plus ddtaille. CommenQons par ce qu’il y 
a de plus remarquable ; I’emploi de cercles universaux oii 
cosmiqnes’. 

Les dix cercles sont distingues, sort d’aprfes la matidre, soil 
d’aprfes la couleur, soit d’aprds I’endroit on ils se forment ; 
on obtient ainsi : des cercles de terre, d’eau, de feu, de vent 
(ou d’air); des cercles de couleur bleue, jaune, rouge et 
blanche; un cercle cn plein air et un cercle dans uno loca- 
litd fermde. 

L Aprbs avoir fait un cercle ou disque de terre glaise ou 
d’argile, Tascdte doit le mettre sur un piddestal, se poser a 
une petite distance, et fixer sur le cercle son regard immo- 
bile. Pendant qu’il fixe ses pensdes sur I’dlement « terre », 
dont il rdcite mentalement les noms diffdrents il doit se 
rappeler comment les parties de son corps se composent de 
394 cet dldment. Get exercice doit dtre continud * jusqu’k ce quo 
Thomme tombe dans une sorte de sommeil magndtique. Il 
arrivera ainsi an premier degrd de mdditation, Dhydna. 11 
doit poursuivre I’opdration jusqu’a ce qu’il voie le signe 
[nimitta], c’est-a-dire qu’il puisse voir le cercle aussi bien 
les yeux fermds que les yeux ouverts 

Il n’est pas absolument ndcessaire de faire un cercle matd- 
riel. Si un homme, dans une existence antdrieure, a roQu 
I’enseignement du Buddha, ou a obtenu la dignitd de grand- 
maitre ^ il peut employer comme signe visible une surface 

3. B’apres Hardy, E. M. 252; comp, Childers, Diet. 191. 

4. Il y a, en Sanscrit et en pali, une imltitude de mots pour « terre «; de 
meme pour « eau », « vent », etc. 

1, Le peupie dirait ((jusqu’^i ce que la t^te lui tourne )). 

2. On se demandera peut-Mre comment 11 est possible que queiqii'un se 
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de terro labourde ou uue aire. Mais tout homme qui n’a pas 
pratique ees etudes dans une existence ant^rieure, ferabien 
de se laisser guider par un professeur capable, afin d’dviter 
leserreurs que peuvent commettre si facilement les inexpe-' 
rimentds. 

Le cercle de terre ne doit pas 6tre fait de terre glaise ou 
d’argile bieue, jaune, rouge ou blanche, ces couleurs appar- 
tenant S, d’autres cercles. II doit avoir la couleur du rouge de 
I’aurore ou la teinte du sable que le Gauge depose sur ses 
rivages 

A cet exercice on joint une varidtd particuliSre de Sama- 
dhi, par laquelle on dloigne tout ce qui s’opposerait ti la 
rdussite de la meditation. Ce Sam^dhi est do deux degres, 
accessoire ou fixe. Bien qu’il arrive que le moine obtienne 
le signe ndcessaire lors du SamMhi accessoire, ilvaut mieux 
obtenir le degre fixe. 

ILL ’exercice avec le cercle d’eau a une grande ressem- 
blance avec les exercices precedents. Dans cet exercice aussi, 
celui qui I’a pratique dejk dans une existence anterieure, 
pent employer comme signe visible un etang, un lac, ou 
la mer. Dans le cas contraire il faut avoir soin de capter 
de I’eau de pluie dans une toile, ou, a defaut de Fean 
de pluie, prendre de I’eau pure *. On verse celle-ci dans une .393 
ecuelle ou dans un autre objet analogue et on la depose k 
un en droit convenable dans le jardin du couvent ou dans un 
autre emplacement tranquille. Assis a une petite distance, 
le venerable commence alors sa meditation, pendant la- 
quelle il doit penser aux parlies aqueuses de son corps et 


rappelle co qu’a fait ie nom-et-forme des oeuvres duquel il est sorti. Mais ceci 
lie fait pas de difficult^. D'abord, pour un Bouddhiste, une v6rit^ recue n’exclut 
nuliement la verity contraire; en outrej un maitre, dans cette qualite, possede 
des dons surnaturels. 

3. On pent voir en d<!jtail chez Hardy, pass. cit6, le travail preparaloire 
que doit subir le cercle. 
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aux diff^rents mots qui signifient « eau », L’exercice est 
continue, jusqu’a ce qu’on observe le signe. 

ill. LesmGmes rbgles s’appliquont au cercle de foil, sauf 
la difference des materiaux. A moins qu’un religieux n’ait 
exerce cet art dans une existence anterieure, il doit com- 
mencer par prendre du bois, qui soit bien sec et dur, il le 
taillera en petits morceaux, le meltra au pied d’un arbrc et 
rallumera. Puis il prendra une natto de bambou, ou bien 
une toison ou une toile, il y fera une ouyerture d’un deci- 
metre et de quatre centimfetres en diam^treT il la tiendra 
devant lui et regardera le feu par le trou, en fixant ton jours 
son attention sur le feu, non sur I’herbe ou la cendre, pas non 
plus sur la fumde qui monte. Il doit se pdndtrer de la convic- 
tion quele feu dans sou propre corps est de la m6me natui’e, 
aussi flamboyant et mouvant que celui qu’il regarde, en rdci- 
tant mentalement les mots qui signifient « feu » . 

IV. Pourle cercle de vent, on doit observer les m6mes 
regies que pour le premier cas. Il faut — si cela est ndces- 
saire ^ cause d’une preparation insuffisante — se mettre au 
pied d’un arbre, et penser alors au vent qui entre par la 
fenetre ou par un trou pei’cd dans la muraille, et se dire quo le 
vent dans le corps humain est aussi inconstant que le cou- 
rant d’air qu’on sent. 

V. Si Ton veut s’exercer dans I’art du cercle bleu, il faut so 
servir de quelque objet de couleur bleue, tel qu’un morceau 
d’etoffe bleue, qude fleursbleues, ou d’un cercle dessinesur 
la muraille. Naturellement, un pareil moyen est inutile pour 
ceux.qui, dans une existence anterieure, ont deja pratique 
I’art ; ceux-ci peuventse contenterderegarder un arbre avoc 
des fleurs bleues. En faisant cet exercice, il faut se rappeler 
que la voute cdleste est bleue comme le saphir. Tout lo rosto 
va de soi, aprfes les prdceptes donnes plus haul. 

396 *VII-VIII. Les cercles jaunes, rouges et blancs, ne don- 
nent pas lieu a des remarques spficiales, ils ne difftrenl du 
prdcddent que par la couleur. 
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IX. En s’exer^ant avec le cercle de plein air, on emploie, 
comme objet qu’on regarde, une ouverture dans un inur, un 
trou de serrure ou une fenfetre. C’est ce que disent quelques- 
uns ; selon d’autres, il s’agirait d’un cercle de lumiere projetd 
sur unmur 

X. Le dernier exercice consiste a regarder attentivement la 
lumiere qui penbtre par une ouverture, a I’interieur d’une 
chambre ; il ne differe done pas du precedent II faut cepen- 
dant remarquer que d’autres, comme dixibme cercle, nom- 
ment « le cei’cle de pensde ». 

On peut varier ces exercices en changeant I’ordre de qua- 
torze manibres differentes. On peut, par exemple, faire les 
exercices I a X dans I’ordre donne ci-dessus, en commen- 
gant par le cercle de terre, mais on peut aussi prendre I’ordre 
inverse ; ou bien on peut aller de I a VIII, puis a reculons. 

Ces exercices pratiques, bien faits, assurent a I’asceteune 
puissance extraordinaire. Par le premier, il obtient le pou- 
voir de se multiplier lui-mbme, de voler a travers les airs ou 
de marcher sur I’eau ; de se creer une terre sur laquelle il 
peut marcher, s’asseoir, setenir debout ou se coucher h Par le 
second, il peut erder la pluie, les rivibres et les mers ‘ ; faire 
trembler la terre et les montagnes sur leurs fondements, et 
secouer les demeures des hommes. * Par le troisibme, il peut 397 

1. Le terme employ 6 est aussi bien dloka dkdga, 

2. Be tout ce -que disent Hardy et Childers, pass. ciU*s, on peut conclure 

que dloka, signifient a la fois « iiieiir » et « espace ouvert, perspective libre », 
n'a pas <5t6 compris par tout le inonde dans le mtoe sens. Le dernier cercle 
s’appelle cel ui de « espace limite ». 

3. Le soleil fait paraitre la terre, en separant, par ses rayons, le monde 
visible du chaos. 

4. C'est aussi ce que peut faire le dieu du ciel, qui domine les eaux ce- 
lestes etqui est en inAme temps le dieu de la pluie, de i’edair et du tonnerre. 

11 n'est pas tout a fait exact de dire comme Vassilief, B. 142, que les Saints 
les plus antiques n’auraient pas encore pretendu dominer la pluie, etc.; le 
Buddha figure hien certainement comme dieu de la pluie, et Ananda connait 
une formule magique pour faire descendre la pluie, dans son r6Ie de Brhas- 
pati, qui est la voix dlndra ; le tonnerre accompagne et suit Teclair. 


424 


HISTOIRE DU BOUDDHISME DAKS L’lKDE 


faire sortir de la vapeur de toutes los parties du corps et faire 
tomber le feu du ciel ; la gloirc qiii sort de son corps sup- 
prime la lumibro des autres btres ; il peut chasser Tobscurite 
et enflammer a volonte le bois ou d’autres substances inllam- 
mables; produire une lumi^re pareille a I’ceil celeste qui voit 
tout, ot faire de sorte, quand il est sur le point d’entrer dans 
le Nirvfina, que sou corps disparaisse dans un embrasement 
lumineux *. Par le quatribme exorcice, il peut se mouvoir 
aussi rapidcment que Fair, et causer une tomp^te toutes les 
fois qu’il le veut. Par les autres exerciccs, il pent faire 
paraitre des 'figures de diffdrentes couleurs, cliangor tout 
objet en or le colorier on rouge ou en blanc, faire que ce qui 
est mal et impur devienne bon et pur; faire paraitre ii la 
lumibre ce qui dtait cachd ou avail disparu; pdndtrer dans les 
ravins des rochers et les profondeurs de la terre ; traverser les 
mill’s et les rempai’ts et chasser toute souillure. 

Inutile de dire que tout ceci est parfaitementvrai, au point 
de vue podtique, comme description de tout ce que fait et 
accomplit le Dieu du Jour et du Ciel. Les dix arts sont les 
Dix Forces {dacabald) du Buddha, dans leur forme la plus 
ancienne, non encore spiritualisde. Accomplis par des Saints 
terrestres, ces actes magiques ne sont que des imitations de 
ce que fait le grand Magicien celeste, et il est parfaitement 
explicable quo cette imitation no se puisse manifester que 
par des jongleries. Gomme les Bouddhislcs, les Yogins, eux 
aussi, pretendent posseder ces dons de thaumaturge ; ils 
font ddpendre ces pouvoirs du plus haut degrd de concen- 
tration, qu’ils appellent samyama 11s ne se servent ccpen- 
dant pas de corclos artificiels, mais de ceux qui existent dans 

1. C’est le mSme mythe que celui du Pheniic qui disparail dans les 
rayons. 

2. Ainsi que le faisait le roi Midas. 

3. G’est au foud le mot que le pali yamakn {pdHhdnya) « arU‘ magi- 

que»; yamaka et yoga (le dernier mot signifie aussi « jonglerie u), sent en 
outre a peu pres synonymes . 
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la nature : le soleil, la lune, et les ^toiles IIs sent done 
doiids du m6nie pouvoir que les saints bouddhiques qui se 
sont ddja exerces en unc existence antdrieure. 

* Jusqu’a quel point les Bouddhistes ont ou avaient cons- 398 
cience de la base purement mythologique de leur mysti- 
cisnie, est un point qu’on ne peut determiner a I’aide des 
donnees que nous possedons. Nous pouvons affirmer d’autant 
plus nettement que toutes ces pratiques mystiques — qu’on a 
I’habitude de considerer avec un certain mepris, comme des 
ddveloppements parasitaires de la doctrine prdchee par un 
certain Sage nommd Siddhdrtha ou Sarvarthasiddha — re- 
montent, quant a leur origine, S. uii passe lointain, lorsque 
la Congregation des Saints n’existait pas encore sur la 
terre. Du reste, rexislence prebouddhique, e’est-a-dire prd- 
historique, de ces exercices mystiques a I’aide de cercles, 
etait bien connue des Bouddhistes, car ils ont pris soin de 
nous apprendre que ces proeedds magiques dtaient en vogue 
plusieurs millions d’anndes avant I’apparition de C^kya- 
simha 

Les dix cercles universaux se nomment Krtsmdyatana 
chez les Septentrionaux. Les cercles magiques ■ et autres 
proeddds merveilleux ne leur manquent pas. Au premier 
rangse placent les Dhjlranis, formules magiques, qui, comme 
le nom le donne ddja a entendre, servant d’amulettes salu- 
taires, dcartant le mal, de talismans ou de signes mystdrieux 
(qu’on nomme ordinairement rakshd) 

4. Nous ne pouvons pas entrer ici dans plus de details, et nous renvoyons 
au troisieme chapitre du YogasMm, qui est consacr^ tout entier aux dons 
miraculeux. 

1. Dhammapada, i3i, 

2. Dans Taranatha, Geschichte des Buddhismus^ p. 108, il est question des 
cercles magiques ; on en nomme un,le cercle Maydjala ; dans le meme livre, 
p. 228, il est question des 4 cercles Amrta. Be in^me, le nom d’un Samadhi 
Apkrtsna, dans le Lotus, 254, doit se rattaclier a Fexercice du cercle d'eau. 

3. Dhdmni signifie « celle qui conserve, conservatrice ». Rakshd, « amu- 
lette, signe mystique, moyen pr^servatif », pent signifier aussi etymoiogique- 
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Les Dharanis n’ont pas toujoui’s la m^me forme, bion quo 
toutes aient ceci en commun qu’elles servenl a chassor le 
mal et a assurer le succes. Parfois, ce ne sont pas de veri- 
tablcs formules, mais des pobnies de conlenu mystique, dont 
la longueur pent aller de 8 a 500 couplets. En tote se place 
la maxime fondamentale {bfja?nanlra), qui est rdpetee au 
399 milieu ; a la fm se trouve ce qu’on nommo la louangc * ou 
la glorification Les Dharanis qui accompagnent les princi- 
paux livres des Septentrionaux, en forment une sorte d’in- 
troduction, ct dans ce cas, ils correspondent pour lour carac- 
tbre essenticl, aux pibces de vers qui, dans le Mahabharata et 
dans d’autres ouvi'agcs, sont mis au commencement et h la 
fm, pour indiquer le but principal du livre et en reeom- 
mander la lecture comme m^ritoire. A la plupartdes Puranas 
s’ajoute de mSme une Louange ou Glorification ddveloppde 
{MdMtmya) comme appondice constant. 

D’autre part, les Dh&ranis ne contiennent souvent que des 
mots sans liaison, de !’« abracadabra » ; on peut alors les 
qualifier de formule cabbalistiques ^ Pour ce qui regarde la 
nature et I’usage de ces formulas, elles ont tant d’analogie 
avec les Runes des anciens Germains et Scandinaves, que 
nous pouvons lour attribuer la mfime o.rigine. Avant I’in- 
troduction de I'dcriture, les Runes etaient des formules magi- 
ques et des signes auguraux; il en a dii etre do mdme des 
plus anciennes Rakshtls ou Dharanis. Ce qui s’y trouve de 
particulierement bouddbique, ne pourra btro reconnu quo 
lorsquo nous aurons a notre disposition un plus grand 
nombre de ces formules de conjuration, de magie et de bone- 

meat « conservation, garde, 'phylaclenum », car rakshaii signifio u consorver, 
garder En tout cas, e’est cette etymologic qu on a cue en vue en transcri- 
vant mksha par dhdrani. 

1. Hodgson, Ess,, 40; Burnout*, Inivod. 041 et 121; Vassilief, /?. 142. 

2. Les formules dans \q Lotus se composent de vocatifs dt? mots iV*minins, 
dans lesqucis on peut reconnaitre des noms de Durga, llUkuitc indienne, et 
d’autres d^esses-mercs. 
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diction. En tout cas, le genre n’a pas 6t6 invente par les 
Bonddbistes diiNord, et n’estpas leur propridtd exclusive; on 
pent admottre quo, dans leur forme plus ancienne, ces for- 
mules constituent le germe d’oii s’est developpd plus tard 
toute la litterature des Tantras, ou podsie mysterieuse de 
rinde 

Le lion ontre la meditation pure d’un c6te et les cercles 
univei'saux et les Dharanis de I’autre, doit se chercher on 
eoci quo les derniers sont destines k feconder la premifere, 
a ddvclopper pratiquement le pouvoir magique auqiiel on 
s’est prdpard parune sagesse supdrieure‘. C’est pourquoi les 
Yogins, tout comme les fils de Buddha, s’occupent de magie, 
et du Yogin arrive au troisidme degre de sagesse, il est 
dit * qu’il a rov6tu Faniulette, la rakshd *, afin de donner 400 
a entendre qu’il est devenu puissant en toute sorte de magie. 

M6me sans la declaration expresse des Bouddliistes eux- 
mSmes ^ nous saurions que c’est Q^kyamuni qui a reveld 
les Dhtlranis a rhumanitd, Ce n’est que chez lui que la 
magie peut avoir son origine : il est le plus grand des sor- 
ciers — les heresiarques tdmdraires le sentirent a leur con- 
fusion — de mdme qu’Odhin, le plus puissant des thauma- 
turges, a invente et enseigne aux autres les Runes. Ceci 
n’est pas en contradiction avec le fait qu’ailleurs Avalokit- 
CQvara est nommd comme I’inventeur de la mdme formula 
magique en six syllabes “ que le Buddha enseigna a 
Ananda \ car Avalokiteqvara et le Buddha sont un, avec 
cette difference que le premier personnifie le prdsent, le 
second le passe. Ceux qui attribuaient I’invention a Avalo- 
kiteqvara joeut'ent avoir voulu dire que la formula dtait rela- 

3. Comp. Vassilief, pass. citt\ 

4. S. 169. 

1. Note sur Yogas. 3, 50. 

2. Hodgson, 49. 

3. Probablement les six saisons. 

4. Burnouf^ Introd. 541. 
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tivement recente, mais il n’est nullemcnt besoin de supposer 
cela, vu que, dans certains ouvrages de TEglise septen- 
trionale, Avalokitegvara vivant est un 6tre beaucoup plus 
considerable que tons les Buddhas morts rcunis. 

II y a, dans les m^moires d’Hiuen-Thsang, une notice tres 
I’emarquable sur le sujet qiii nous occupe II raconte qu’au 
premier concile general de Riljagrlia, immediatement aprbs 
le Nirvana du Seigneur, on lAdigea cinq Pitakas, a savoir 
les trois Pitakas officiels ou canoniques , le Samyukta- 
Pitaka ® et le Pitaka des DliJiranis, qu’il montionne ailleurs 
sous le nom do Pitaka des Yidyadliaras Nous verrons plus 
401 tard que le premier Concile *, aussi bien que le second, 
pourrait bien n’Stre qu’une fiction mythique ou dogmatique, 
mais, malgrd cela, le renseignement du docteur chinois pent 
Mre parfaitement vi’ai, pourvu qu’on en compi’cnne la veri- 
table signification. II n’y a pas la moindre I’aison de supposer 
que les formulesmagiques, en taut que genre litteraire, soient 
plus rdeentesque lesSuttas, leYinaya et PAbhidharma; e’est 
plutdt le contraire qui est vraisemblable. La collection, telle 
qu’elle existe maintenant, est-elle aussi ancienne que les 
trois Pitakas? C'est la un point qu’on ne peut ni prouver, ni 
affirmer avant qu’elle ait dte publie'e. Cependant nous possd- 
dons assez de donndes pour conclure que le Pitaka des Dha- 
ranis est lo pendant de I’Atharva-Veda, commo les Trois 
Pitakas le sont des Trois Vedas. D’abord, I’Atharva est prin- 
cipalement une collection d’incantations magiques, do for- 
mules pour bannir des maladies, de conjurations, etc., de 
sorte que la nature des deux collections est la merae ; d’un 
autre edtd, il y a des points de ressemblance pour des details 

5. Stan. Julieix, Voy, d. PH, bouddh. III, <‘18, 

6. Le sens de samyiikta dans ce contexte n'est pas snr ; comp. Vasilief, 
B, 115; Julien, pass, cite, etBurnouf, IntmcL 49, Gest probableinent Biinumf, 
qni a trouve le sens exact en traduisant par « court et le Saniyukta. P. cor- 
respond vraisemblablement an Samynkta-Nikiiya, une partie du SuUa-Pi jaka, 

7. Les Yidyadliaras sont des Anges ou Gt^nies, 
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secondaires. G’est ainsi que I’Atharva est attribue aux « Athar- 
vans et Aiigiras », les Angiras sont des messagers celestes, 
des anges ce sont done des etres de la meme nature que les 
Yidy^dhai’as, auxquels on rattache Ic Dh^rani-Pitaka. Un 
autre trait de ressemblance entre les deux collections se 
trouve dans I’emploidu mot hrdaya « cceur ». Un des appen- 
dices de I’Atharva s’appelle « le cceur d’Atharvan », et une 
des pribres qui font partie de cet appendice « le cceur de 
Kubera. » Les Dh§,ranis, elles aussi, sont considcrees comme 
« le cceur des Tath^gatas et des Bodhisatvas », et une col- 
lection de pribres est intitul6c « Cceur de I’Eclair » 

Les elaborations que doit subir la formule magique avant 
d’avoir Feffet desir(5, d’aprbs les indications de la litterature 
hindoue sont assez connues, mais on n’a pas encore 
recherche comment les Bouddhistes septentrionaux dlaborent 
lours formules. 

Les deux divisions de I’lilglise connaissent, comme d’autres 
sectes mystiques indiennes, ce qu’on appelie les mudrds^ 
c’est-&,-dire « estampilles, sceaux, types », expression qui 
ddsigne les diffdrents signes symboliques qui se font avec les 
doigts. 


* Parmi les 40 Karmasth&nas, on compte aussi la consid6- 402 
ration ou meditation des dix formes degoutantes que peut 
prendre un cadavre ; gonfle, bleuMre, pourri, pleinde trous, 
dechire *, disloque, mutile et Aventrd, tache de sang, con- 
vert de vers, unsquelette. 

1. fetymologiquement aussi, angiras est le mSme mot que le grec angelos, 

d’oti vient notre 

2. VasiUef, B. 143; Burnouf, 

3. Entre antres, Sarvadargana-Sangraha, 170. II y a 10 facons de les dla- 
borer, nombre qui correspond a celui des cercles universaux. G'est dureste 
la seule analogic entre les deux arts. 

1. Dans le texte, vikkhdyitdy expression qui, dans le Visuddhi-Magga et, 
d’apres celui-ci, chez Hardy, E. M. 268 est expliqu^e par : « mange par les 
chiens, les chacals, etc. » * 
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Lc but de cette liste, qui sent la salle do dissection n'cst 
pas tant, semblo-t-il, de rappeler an sage le Memento mori — 
car pour cela il y a un autre Karmasthflna, a savoir « penscr 
a la mort » — que d’exercer ses nerfs, ce qui peut aider lc 
Saint dans son Samddhi et lui est certainement fort utile 
quand il doitfaire dos operations magiques. 

La metliode que suivent les Septentrionaux pour endureir 
Fame n’est certainement pas moins approfondic. Afin d'eveil- 
ler Fhorreur de tout ce qui est mondain et habituer Fintel- 
ligcnce a Fidee qu’il n’y a rien qui mdrite quelque affection, 
il est present a Fasebte de regarder, d’abord uno partie de 
son propre corps, puis son corps tout enticr, puis son entou- 
rage, et enfm le monde entier comme un ulebre, une pus- 
tule, unc charogne. Un homme qui s’ est penetre de ces idees 
pendant quelques jours, finira mbme par avoir le degout de 
la nourriture 

403 * Une chose de la plus grande importance, dans la medi- 

tation ddvote, est Fart de rdgler et de retenir la respiration. 
Retenir la respiration se dit prdndydma. Etymologiquement, 
le mot peut aussi signifier la duree plus ou moins longue de la 
respiration, et aussi la longueur, la duree d’une inspiration ou 
d’une expiration. En reliant entro elles, ou plutot cn confon- 
dant ces ti’ois significations, et en mesurant localement, tem- 
porairemont et par le calcul la duree d’une respiration ct 
d’un arret de la respiration, on a construit un systomc de 
respiration philosophique, qui est deja asscz developpe dans 
le Yoga. Le prdiidydma est, en effet, considdre comme un des 
8 Yogdugas necessaires; evec une equivoque intontionni'lle, 

2. Le Yoga et lo Bouddhisme nous rappellent contiiuiellement la medcoiiip. 
Il est assez probable qu’il faille chercher la cause de ce piienomcne dans lc 
fait que, dans des ages anciens, le sorcier et le medeein ne faisaient qu'im. 

3. Vassilief, Ti. 138. — La inflme conception aiinable dn monde sc retrouve 
dans ces vers du Sarvadarfana-S. IS : » Le inoine, Tauiant cl lc chicn, on pre- 
sence d'un seul et meme corps de femme, penseront li trois ohoscs diliorcnles : 
le premier, a une charogne; le second, ii une amante, le troisiome h de la 
nourriture. » 
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on I’cxplique ainsi : « prdndydma est Parrot du mouvement 
d’inspiration et d’expiration », mais aussi, quoique d’lme 
faoon un pen plus cherchde : « pr. est la distinction dcs 
moiivements d’inspiration et d’expiration * ». Pour ce qui 
concerne Part de compter les inspirations et expirations, 
on peut dire que la respiration rend les mdmes services 
pendant la meditation, que le pendule pendant les obser- 
vations astronomiques. On ne peut prouver que cette 
mcsure de la respiration se rattache a des pratiques mddi- 
cales ; mais il est certain que le Yogin emploie volontiers 
des termes mddicaux ; il parle entre autres du « vomissement 
de Phaloine ^ . 

Chez les Bouddhistes, eux aussi, Part de retenir Pha- 
leine et de compter les inspirations et expirations est lie 
inseparablement a la mdditation L’art, d’aprbs eux, est une 
invention des Pratyekabuddhas; cela est exact en ce sens, 
que le Pratyekabuddha Devadatta, autrement dit la Lune, a 
ete considerd, depuis des temps immdmoriaux, comme un 
grand « mesureur » du temps, de telle fa^on qu’on a cru 
ddcouvrir dans les mots qui ddsignent la lune, dans la langue 
indienne comme dans les langues germaniques, le sens ety- 
mologique de « mesureur, mesure. » 

Chez les Mdridionaux, Part de respirer philosophiquement, 
qui est comptd parmi les Karmasthanas, n’est pas moins dd- 
vcloppd. Gdndralement parlant, Pexercice consiste en ceci : * 404 
on fixe Pattention sur sa proprc respiration, en la rattachant a 
•16 objets de la mdditation. Il est dvident quo le nombre des 
objets doit dtre seize, car seize est le nombre plein do la 
Lune, du Pratyekabuddha Devadatta, Quant a Pexcrcice lui- 
meme, on le ddcrit a peu pres ainsi ‘ : 

« Aprds s’dtrc assis selon les regies de Part, le penseur 

1. Yogas. 2, 49. 

2. Yogas. 1, 34. 

3. Vassilief, B. 139. 

1. D’apres Hardy, E. M. 267. Nous avons beaucoui3 abrege. 
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fait avec reflexion et un esprit calme ime inspiration ct nne 
expiration. En prenant longnement lialeine par les fosses na- 
sales, il remarque comment il a pris longnement haleine. En 
chassant ensuitc longnement rhalcinc par les narines, il re- 
marque comment il Fa chasscSe. En respirant bri^svement, il 
fait en lui-m£me la remarque correspondante. Qnand il cst 
arrivd a la claire conscience que le commencement, lo milieu 
et la fin de toute haleine viennent dn corps, il prend la reso- 
lution de faire avec reflexion une inspiration et avec reflexion 
une expiration. A.pr5s avoir arrSte un moment Ic mouvement 
de la respiration, il prend de nouveau haleine et en pensant 
comme il lo fait, il maitrise ses sens. Puis il expire de 
nouveau I’haloine, avec Fattention ndcessaii'e. A ce moment, 
il se reprdsente la felicitd qui se rattache ii la meditation du 
premier degrd, et pendant cette meditation il fait encore 
des mouvements d’inspiration et d’ expiration. De la mdme 
faqon il rdpbte Fexercice, en ayant continuellement d’autres 
objets presents h Fesprit, entre autres Fidde que la decom- 
position des Skandhas est suivie du Nirvana, et enfin Fidde 
que, en possddant la clairvoyance, il pourra, en pensec, 
s’exalter, pour ainsi dire, jusqu’aii Nirvana. Pendant cette 
meditation aussi, il fait des mouvements d’inspiration et 
d’expiration. En continuant ainsi Fexercice avec 16 objets 
divers, on dompte les sens. Afin de reussir, Fasciito doit 
observer soigneusement ses narines, pendant qu’il so sort 
de Fintelligence comme d’une rfine et de la sagesse comme 
d’un aiguillon ^ D5s qu’on aper^oit le signe {nimittd), Fexer- 
cice a rdussi. 

2. Correction bouddhique des lignes poStiques de la Katha-Upauishad : 

Consitlcre lame comme Ic ntailre <ia chat* 

E(. le corps comme le char lui-racme. 

L’intclligence comme le comiucteur du char 
Et ia conscience (la ¥010111^) comme la rene. 

Les organcs des sens sent dits les clmvaux, 

Et le terrain de leur activity la prairie. 

Comp. Maau, 2^ 88. 
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* Nous croyons avoir pr6te I’attention necessaire aux qua- 405 
rante Karmasthduas etk ce qui leur correspond dans I’Eglise 
septentrionale. En dehors des Dhdranis, les ^l^ments de la 
magie philosophique sont communs li tons les Bouddhistes, 
de sorte que c’est la fagon particuli^re et syst^matique de 
les reunir qui seule pourrait Mre consid^riSe comme poste- 
ricure a la separation des deux divisions de I’Eglise. 


10. — ApERQU GfiUlSRAL DO SENTIER DE LA VERTUET DE LA SAGESSE. 

C’est undes traits distinctifs du Bouddhisme qu’il recherche 
moins la simplification que I’extension, qu’il s’efforce moins 
de trier les notions traditionnelles que de les concilier. II 
s’efforce d’etre large et liberal, et s’assimile par consequent 
les elements les plus heterogenes, apiAs leur avoir fait subir 
les modifications necessaires. La fagon dont il a eleve avec 
des materiaux divers un edifice majestueux temoigne d’une 
ingeniosite peu commune, et aussi d’une patience infinie 
dans le developpement des plus petits details. 

L’apergu le plus complet des qualites qui doivent distin- 
guer la conduite de I’homme reellement sage et vertueux, se 
trouve dans le Lalitavistara. Ces qualites, au nombre de 108, 
y sont designees par le nom de Dharm§,lokamukhas, c’est ^ 
dire points principaux du domaine etendu du Dharma *. 
Reunies, elles forment I’ideal, pour ainsi dire, d’une vie 
sainte. Elies ont aussi uneorigine celeste, * car c’est le Bodhi- 406 
satva, sur le point de descendre sur la terre, qui les rdveia 
aux anges dans I’assemblee des dieux, comme tons les 
Bodhisatvas I’avaient fait avant lui ‘. 

1. LalUav. 34. Alokamukha est form^, d’apres nous, sur le modeie de 
dihgmukha^ point principal des r%ions de Thorixion ; dloka « espace ouvert », 
autaut qu’on pent en determiner le sens, est en fait synonyme de digas^ 

« ies diflerentes directions », Fespace dans toutes les directions. 

1. On ne pent attribucr aux fils de Buddlia Faffirmation que toute verite 
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Dans cet aperQU gen(5ral, on d^couvre facilement pliisieurs 
groupes, dont chacun contient plusieurs articles, en nom- 
bre inegal. Un certain nombre de ces groupes ont ddja, etc 
mentionnes dans les pages prdeddentes, et nous pourrions 
par consequent nous dispenser de les traiter de nouveau, 
si nous ne trouvions dans la liste plusieurs termes avee un 
sens different de celui qu’on leur attribue ailleurs. Parfois 
la liste sembie en contradiction avee elle-mfimo, et la portee 
qu’on donne a telle qualitd ou vertu n’esl pas d'accord avee 
le sens que le Dharmalokamukha devrait avoir d’aprbs le 
contexte ^ Nous examinerons maintenant la liste, article 
par article. 

i-4. L’dnumeration des quatre premibres qualitds n’a evi- 
demment d’ autre but que de faire ressortir qu’un homme 
qui va entreprendre une tSche doit le faire avee bonne 
humeur et ddvouement, s’il veut avoir chance de reussir. Ce 
sont plaisir (et foi ®3, bonne humeur, gaietd et joie. On 
explique ainsi pourquoi sent requises ces qualitds : la foi 
conduit a une rdsolution indbranlable ; la bonne humeur 
dclaircit I’esprit troubld; la gaietd conduit au succes, et la 
joie ti la purification de i’esprit. 

S-7. Trois choses qu’il faut maitriser : le corps, le langage 
et I’ame. Par I’assujettissement [samvara) du corps on rcste 
libre des trois pechds corporels ; en maitrisant la langue, on 
dvite les quatre peches qu’on commel en parlant ; en domp- 

commence avee le dernier Tathagata. C'est la une theorie qui leur a ote gra- 
tuitement prMee par des savants europdeos, mais que le Bouddhisme n'a 
jamais soutemie. 

2. Geci peut avoir etfi cause, en partie, par des eliangements postericiirs 
dans ie texte. 

3. Qraddhd^ la signification « foi » ne s’accorde pas Men avee ce qui suit; 
cependant Feifet qiFon attribue un pen plus loin a cetie qualile, prtuive que 
le r^'dacteur de Fapcrcu prenait le mot dans ce sens. En cFautrcs termes : on 
a admis dans la liste un groupe de mots, pris on ne salt d'au, sans bien coni- 
prendre ce que le premier mot vouMt dire. 
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tant i’ame on se gardera de la convoitise ^ du bien d’autriii, 
dcs mauvaises intentions * et des vues errondes. Los trois 40T 
peches corporels sont rhomicide, le vol et I’adultere ; les 
quatrc transgressions du parler sont le mensonge, la m6di- 
sance, la brusquerie et le bavardage oiseux, A part le mot 
mfnvara, pour lequel on emploie ailleurs d’ordinaire le 
synonynie sannjama, cette trinitd de pechds, avec la defi- 
nition de chaque vice, a ete prise dans Manu % de sorte qu’il 
n’est pas dtonnant que les Mdridionaux aient absolument la 
mSme division 

8-t3. II faut toujours etre rempli de lapensee {anusm^ti) 
de six objets : le Buddha, la Loi et I’Eglise ; le renoncement, 
la moralite et les dieux. En ayant le Buddha toujours present 
a I’csprit, on parvient a une comprehension juste ; la pensee 
continuelle de la Loi donne de la clarte quand on proclame 
la Loi; la pensee de I’Eglise nous conduira dans le droit 
chemin. En songeant toujours au renoncement, on arrivera 
a se defaire de toutes les hypotheses (ndcessaires a cer- 
tains egards, mais au fond inutiles) Penser aux preceptes 
moraux est surtout utile quand ils’agit de romplirdes devoirs 
pieux, et la pensde des dieux eleve I’esprit. Tandis que le 
groupe precedent nous montre brievement et essentielle- 
ment nos devoirs h regard de nos semblables et nous impose 
la ndcessaire domination de nous-memes, on voit commencer 
ici la listc des choses que nous devons faire : il ne suffit 
pas dene pas faire le mal, il est encore necessaire de deve- 
lopper le bien. Il faut suppriraer les branches trop luxu- 
riantes, et developper les bons germes, c’est-a-dii*e les ten- 

• 4. La bonne loeott est voir Manu, 12, 5. 

1. Manu, 12, 0 . Les definitions des termes, dans Manu, sont a la fois plus 
larges et plus exactos; les mots qu’on y emploie representent vraiment des 
id^es ; dans la liste des Dharmiilokamukhas ce sont des corps sans ame. 

2. Par exeniple sous le mot vaciduccarita, chez Childers, Diet. S42 ; comp. 127. 

3. Tydfja, « renoncement », proprement « I’aete de laisser aller, d’abandon- 
ner, de cedor, sacrifice ». Les religieux prennent surtout tyd<ja dans le sens 
de '< cession de biens au profit de r%lise. » 
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dances elevees de notre ame. Les six qualites eniimerees 
dans ce groupe sent comme autant de mesures de prdcaulion, 
qui doivent faciliter la croissance tranquille des bonnes 
semonces. Les petites plantes frfeles qni naissent de ces 
semenccs * doivent 6trc cultivces avec soin. G’est a ces 
sortes de plantes qu’on pent comparer les quatre subdivi- 
sions dn groupe suivant. 

14-17. Amabilitd {ou : bienveillanco), compassion, enlhou- 
siasme joyeux et indifference. La premibre qualitc doit nous 
mettre en dtat d’accomplir toutes les ceuvres rolativement 
bonnes b La compassion nous empbche de fairc du mal 
aux autres. L’enthousiasme joyeux nous fait poussor a bout 
toutes les entreprises, et I’indifference nous conduit au 
mdpris des ddsirs sensuels. Ce sont la les quatre Brahma- 
vihdras qui, comme nous I’avons ddja vu, sont directement 
empruntes au Yoga -. Au fond, les mots employes signi- 
fient ; disposition amicale, compassion, sympathie joyeuse 
et dquanimitd. 

18-21. II y a quatre points de contemplation ou de medi- 
tation : ® I’inconstance, la misbre, rirrealito et Fabominable 
laideur (du monde). La premiere meditation elcve Fospril 

d. Les bonnes oeuvres n’ont qu’un nitrite relalif, puis que, comme nous 
Tavons vu, la distinction du Men et du iiial disparait quand on est arrive a nn 
point de vue thieve. 

2. Les paroles de Kdppen, die Religion des Buddha. 448 : « ratfectiou 
imiverselle envers les creatures {maUrd) est le noyau reel de la morale 
bouddhique, le trait Jfondaniental etcaracteristiqueduBouddhismc meriteut 
queiqiie eclaircissement. Tozis les hommes doivent elre affectueuA*, bienveil- 
iants, envers tons les etres. Mais les homines out tant de devoirs ditlerents 
que tous ne peuvent pas se montrer toujours egalement bienveillauts; le 
soldat, par exemple, dans le tiimulte de la balaille, est bien oblige de s<mger 
a autre chose. G’est pourquoi la maiiri mt le signe dislinciif du bralimanc: 
maitro hrdhznana ucyate, (t Ic brahmane est dit adectueux » dit Manu, 2, 87. 
Parmi les brahmanes, ce sont a leur tour les Yatis qui dtdvenf. le plus briber 
par la bienveillance. Naturellement les copies des Vafis, les moines des 
autres sectes, ne peuvent pas leur (Hre inferieurs a cet egard. 

3 » Bratyavekshd^ aiiieurs sanJM « conscience . » 
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au-(lessus des tendances sensuelles, dthdrees et ideates (et : 
au-dessus des tendances dirigdes vers le monde des instincts 
sensiiels, des formes et de I’informe). La consideration de la 
miserc do ce monde ddtruit I’attachement. En faisant atten- 
tion a I’irrealite (de toutes choses) on en arrive a depouiller 
i’attachement pi’ofond quo Fhomme a pour soi-mi^me, et en 
faisant attention ^ la laideur (du monde) on cessera d’cn 
subir I’attrait Ce sontla les quatre points de meditation 
bien connus dans le Yoga, * et dont mention est aussi conti- 409 
nuellement faite chez les Mdridionaux *. Le lien qui rattache 
ce groupe au precedent doit probablement etre chercbe en 
ceci, que les deux groupes, bien que divers de nature, sont 
cependant dgalement indispensables comme preparation a la 
veritable meditation. Ce n’est pourtant pas ainsi que le com- 
pilateur de I’aper^u semble avoir compris la chose, car ce 
qui suit est unc serie de bonnes qualites et d’ habitudes 
louables qui n'ont que peu ou point de rapport avec la 
meditation. 

22-St . Tous les membres de cette serie, a de raves excep- 
tions pres, peuvent etre ranges par couples. La plupart de 
cos couples consistent en deux mots synonymes. De mSme 
que, de nos jours encore, les auteurs de dictionnaires de syno- 
nvmes s’etforcent de crecr toutes sortes de distinctions ima- 
ginaives, de m6me les redacteurs de Taperqu, se plagant a 
leur point de vue dogmatique, ont attribud une signification 
speciale a chaque membre du couple. La sdrie commence 
par la honte et la retenue : la premifere conduit au calme 
interieur, la seconde au calme exterieur. Puis viennent le 
vrai ct le d&irable ; le premier nous mene a la concorde 
(ou ; la paix) avec les dieux et les hommes ; le second, k la 
concorde (ou : la paix) avec nous-m6mes. Le couple suivant 
est la pratique do la vertu et le recours aux Trois Joyaux ; la 

4. II faut lire dans le texte : anunayasamUhanandya, 
i, Yoir plus haul, p, 371, 
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premiere nous fait chercher notre consolation dans la vertu ; 
le second nous preserve des trois dtats miserables (en Enfer, 
etc.) — Puis viennent : i*econnaissance et gratitude : elles 
ont pour effet que la racine du bien fait par quelqu’un no 
perit pas et qu’on sait estimer son semblable. Connaissancc 
de soi-m6me et connaissance du caractbre (ou : connaissanco 
410 de i’Stre ^). Par la preraibre on approfondira ‘ la (vdrilable) 
nature (ce qui est essentiel, particulier dans quelqu'un ou 
quelque chose); par la seconde on gardera requanimile 
, en presence du malheur d’un autre *. Connaissanco du droit 
(du devoir) et du moment (approprie); ccs qualitds con- 
duisent k la conception des devoirs, grands et petits, et a 
une intelligence nette (des choses ^). La modestie nous fera 
sentir le besoin de compldter notre savoir ; un esprit qui ne 
se laisse pas abattre rendra un homme capable de se preser- 
ver soi-mbme et les autres L’absence de sentiments 
haineux est cause qu’on ne fait pas de mal aux autres Une 
resolution ferme met fin k toule hesitation. La mdditation 
du profane (de la laideur de toutes choses mondaines) nous 
faitabandonner toutepensde de jouissances sensuelles % tandis 
que Fabsence de malveillance est cause que nous abandon- 

2, Aima- et satva-jmtd. 

1. Au lieu de iaire ressortir nettement, eii presence du vague des significa- 
tions d'dtrnan et de mtmt quel etait le sens qifon donnait a ces mots, on a 
imagine, pour plus de surete, des phrases vides d’idees, alin de se mettre a 
Tabri de toute critique. L’auteur ne se souciait que des mots, non des chosi^s. 

2. Ce couple doit avoir emprunte a quelque livre de droit ou a quelque 
traite sur les devoirs des rois : les deuxquaiit^s exigt^es sent eelles d'lm juge 
ou d^un roi, consid^rC* comme juge supreme; elles n’ont rien de commun 
avec le monachisme. 

3. B'apres une autre lecon : « de preserver sa propre puissance (ou : 

arm^e). » Le passage relatif a ce couple a de sorte qu’il est diftieile 

de dire ce que portait ^original. II est seuleinent clair que le couple indique 
les qualites requises d'un roi, non eelles dMn moine. 

4. Krlya se trouve ailleurs avec le sens de « mal caus6 par la sorcellerie on 
la magie « ; done dans le sens du mot f^minin krtyd. 

5. Cette meditation est la mtoe que celle sous Ic 2i plus haul, avec lui 
autre nom. 
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nons toute pensfe de faire du mal aux autres. L’affranchis- 
sement de tout aveuglement aura pour consequence d’enlevcr 
toute ignorance. Les deux ternaes qui suivent signifient pro- 
prement : I'effort vers la justice et le desir d’etre juste ; deux 
qualitds capitales d’un roi ou d’un juge. II est difficile de 
dire quel sens le compilateur de la liste veut donner a ces 
termes. D’apres lui, la premifere vertu conduit a se baser sur 
Futilite la seconde a s’entenir & la coutume gdndralement 
re§ue. Tout ce qu’on peut conclure de ce verbiage, c’est que 
les tei’mes se rapportaient primitivenaent a la procedure *. — 
Nous avons epuisd les matieres empruntees ii quelque livre 
sur Part de gouverner ou sur le droit ; maintenant vient le 
tour.de la science. 

La recherche scientifique (ou plutdt : I’effort vers la 
science) et I’enaploi convenable (de cette science) ferment un 
couple qui correspond a ce que nous appelons thdorie et 
pratique. La premiere quality, est-il dit, conduit a la consi- 
deration approfondie de la Loi ; Fautre, a* la mise en oeuvre 
convenable. Le numdro suivant est Isold ; il est : la pdndtra- 
tion de nom-et-forme, par laquelle on surmonte tout atta- 
chement (au monde). — Suit de nouveau un couple : Fextir- 
pation du scepticisme et Fabandon de nos sympathies et 
antipathies — en d’autre termes, Fabsence de prdjugds. Par 
la premiere qualitd on acquerra la foi dans la science et 
Famour pour elle; par la derniefe, on dvitera de bMmer ce 
qui n’est pas dans le texte (ou : ce qui n’est pas Fessentiel). 
Les quatre termes qui suivent sont empruntds S, la mdde- 
cine, et ne sont autre chose que les quatre vdritds. Ce sont : 
Fliabiletd dans les Skandhas qui conduit a la connais 

C. AiHha ; ce mot peut aussi sigBifier : « proces; le but vise; intention »>. 

4. Ceci semble singulier ; un m^decin peut toe verse dans les Skandhas, 
c’est-a-dire subdivisions, de son mdtier ; mais nul ne peut etre vers6 ou avoir 
de Fhabilete {kaugalya) dans les cinq agrdgats que les Buddhistes appellent 
Skandhas. Skandhakaucalya^ il est vrai, pourrait signifier « etat sain des 
Skandhas », mais ce sens est encore moins satisfaisant. 
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sance exacte du mal; rhamonie (ou ; rdquilibre) des 
elements qui conduit &. la suppression de I’origine (do la 
souffrance); I’annulation ’ de la cause (de la maladie), qui 
amSne la rdflexion sur le ciiemin qu’il faut suivre ; I'ac- 
quiescement patient dans le non-naitre, qui eonduit &, une 
conception claire ‘ de la suppression. 

S2-58. Ce groupe comprend les quatre points auxquels il 
412 faut toujours songer sdrieusement * et que nous avons ddja 
appris connaitre comme les quatre Snirtyupasthdnas *. 
Les quatre sortes de circonspection concernent le corps, les 
sensations, les pensdes et la nature des choses, et lendent a 
nous faire obtenir une connaissance exacte du corps ; faire 
cesser toutes les douleurs (ou : a garder le calme en prd- 
sence de toute douleur ou sentiment) ; a nous faire com- 
prendre que les pensdes sent semblables a une illusion; a 
nous conduire a. la connaissance prafaitement limpide. A 
partir de ces quatre qualitds, nous nous avangons dans le 
cbemin de la sagesse supdrieure, de la sanctification. Ce 
qui precede n’dtait qu’une sorte de propddeutique. Les 
numdros 52-82 ferment un ensemble, puisqu’ils constituent 
Fdnumdration des 37 qualitds dam Arhat, dites Bodhi- 
pakshika ^ 

2. Le mot, employe dans le texte, signlfle « ^qiiilibre des prineipaiix <']«'•■ 
ments » ou « humeurs » du corps ; dans le passage donnd plus liaut, ou a 
fausse, ou, si Ton veut, « spiritualise » le sens mddical vdrilable* 

3. Gest-a-dire : I’elfort pour annuler. 

4. Ceci semble Mre le sens « spirituel »; le sens reel est : « le fait 
d’attendre patiemment sans que quelque chose (a savoir : un syinpiCune de 
maladie) paraisse ou se montre ». Quand le medecin, apres avoir alteiulu 
pendant quelque temps avec la patience necessaire, voii que les vsympt^mes 
morbides ne se renouvellent pas, il peut iMre sur que le mal est supprime. 
L’ordre habituel de la 3® et 4® regie m^dicale a £*te ici renverse, rontraire- 
ment a ce qui se fait ailleurs chess les Septentrionaux, pour iie pas parier des 
M^‘ridionaux et du Yoga. 

1 . Yoir plus haut, p. 301. 

2. Dans cet apercu, les 4 Rddhipddas et les 4 Samyakpradhanas ne ferment 
que deux numeros; e’est ce qui explique Fi^cart apparent entre 82 — ai 31 et 
le chiffre 37. 
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56. Los quatre Bons Exercices ®, qui tendent ci faire aban- 
dornier tout ce qui est mauvais et a accompli r tout ce qui est 
bon. 

57. Los quatre subdivisions de la Puissance miraculeuso, 
qui donnent la cdleritd corporelle et spirituelle. 

58-62. Les cinq Facultds : la foi, la force intellectuelle ou 
reffort, la reflexion ou mdmoire, I’attention et la sagesse. 
Ghacune de ces facultds a pour consequence : qu’on se 
laisse facilement conduire ou persuader par un autre; qu’on 
dtudie bien les choses ; qu’on ne fait rien qui ne soit bien ; 
qu’on a I’esprit libre ; qu’on ne se forme une conviction 
qu’apres une rdflexion attentive . 

63-67. Les cinq Forces sont celles de la foi, de I’effort, de 
la circonspection, de I’attention et de la sagesse. La pre- 
miere force nous fait vaincre la puissance du Malin ; la 
seconde fait qu’on ne s’dcarte pas (du but) ; la troisibme fait 
qu’on ne se laisse pas sdduire ; la quatrieme nous permet de 
chasser toutes les pensees ou doutes naissants, et la der- 
nifere est ndcessaire pour que nous ne soyons pas trompds *. 

* 68-74. Les sept subdivisions de laConnaissance ou Science 413 
superieure {sambodhyanga) : mdmoire (ou : tradition), exa- 
men de laLoi, effort intellectuel, desir (ou ; plaisir), calme, 
attention et dquanimite (ou : indiffdrence). Ces sept qualitds 
contribuent, successivement, k la connaissance convenable 
do la Loi, ?i I’accomplissement de tous les devoirs, ^ un 
ddveloppement multiple de I’intelligence, a la regularity de 
I’dtude, au bon accomplissement de la tache, a la conscience 
do Fharmonic et & rindiffdrence pour tout ce qui arrive. 

Sur le prahdna des Septentrionaux, oppose, au padhdna pali, voir plus 
haut, p.BOi. 

4. La traduction de ce mot n'est pas sure. 

1. C'est la, soi-disant, le sens, parce que c’est par i’attention {samddhi) 
que le penseur s’identifie, pour ainsi dire, avec Fobjet de sa pensee. La tra- 
duction veritable et grammaticale est : « la conscience (du bon ^colier) qu’il 
doit travaiiier r^gulierement »>, ne pas passer brusqueinent d'une etude a une 



— Ceci resserable a un r^glement de discipline pour dco- 
Hers, dont les Yogins et les Bouddhistes auront fait un 
ensemble de qualitds necessaires a celui qui vent arriver h 
la sagesse supreme. 

quittd Fdcole, nous nous transportons 
dans la societe, et plus particulibrement dans celle des bons 
boui’geois. Les huit rbgles que doit observer quelqu’un qui 
veut so eonduire comme un « honnfite hommc » {f'/rya) et 
avoir du succes dans le metier qu’il a choisi, dans sa earriere 
{nuh'ga), I’oviennent k ceci ® ; bonne comprehension, bonne 
pensde, bon discours, bonne activite (ou ; bon mdtier), bon 
commerce (ou ; bonne profession), bon effort, bonne memoire 
et bonne attention. Ges rbgles de vie et de conduite, a I’usage 
des gens de la ville et de la campagne, pouvaient difficilc- 
ment, quelqu’excellehtes qu’elles fussent en ciles-m6mes, 
servir de ligne de conduite pour un saint moine, sans 6tre 
iddalisdes. Cette transformation ambne une cerlaine obscurite, 
mais, vu le but que se proposent les freres spirituels, celle- 
ci est plutdt un bien qu’un mal. Du point de vue occle- 
siastique ou philosophique, la bonne comprehension conduit 
dans le bon cheniin ; la bonne pensee, ou I’dtat d’ame ndces- 
saire, nous amene ^ abandonner toutes les fictions, alterna- 
414 tives “ et hypotheses. * Par le bon parler * on comprendra 
quelle est la reponse convenable a faire toutes les Ibis qu’on 
entend une syllabe, un bruit, un cri, un diseours. Par la 
bonne activity, la bonne oeuvre portcra de beaux fruits; par 
une bonne maniere de gagner sa vie ou une bonne profes- 
sion, on sera content de tout gain. Le bon effort fait qu'on 
attaint I’autre rive (c’est-ii-dire un bon port) ; une bonne 
mdmoire, qu’on prend k ccnur les choses auxquellcs il faut 

2. C’est la le celebre drya-ashtdhfjika^mdrgaj ce qui signifie litteraleiuent : 

« rhonmUe octuple chemin » (c est-a-dire « earriere »)* 

3. Vikalpa; signifie aussi : cas possible ou supposable, tliieiniiiej permuta- 
tion, difftSretice d'opinion, doute, etc. 

1. On entend par la : le don ou la faculty de parler a propos. 
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toujours penser. La bonne attention, enfin, tend a obtenir 
i’inaltdrable abstraction spirituelle 

■ L’accord dans I’ordre ob sont placds les groupes des bodhi- 
pakshika dharmas par les deux divisions de I’Eglise, accord 
qui se retrouve dans le nombre et les d(5fmitions des unitds 
qui composent les groupes [comp, plus haut, p. 301-302], nous 
prouve que ces 37 signes distinctifs d’un Arya, d’un Arhat, 
d’un Saint, appartiennent b la loi fondamentale de I’l^gliso. 

Le systbme n’en est pas moins une compilation, et I’ordre 
dans lequel sont placds les diffdrents groupes n’est rien 
moins que systematique. Pour ne citer qu’un exemple, il est 
singulier devoir mentionner d’abord les quatre subdivisions 
de la puissance miraculeuse d’un saint et de n’ entendre 
parler que plus tard de I’intelligence exacte qui doit con- 
duire dans le droit chemin, de la maniere honnftte de gagner 
sa vie, etc. 11 est tout aussi singulier d’entendre mention- 
ner d’abord la puissance miraculeuse, et immddiatement 
aprbs des qualitds tibs ordinaires : la m^moire, etc. Et 
cependant on pent expliquer cet ordre, pourvu qu’on ne se 
soucie plus de I’odeur de saintete qu’exhale la liste. — Le pre- 
mier groupe (.^2-8S) est empruntd a I’obstdtrique, et contient 
une thdorie du ddveloppementgraduel de Fembryon dans le 
corps de la mbre. Le second groupe nous conduit dans la 
chambrc de I’accouchde, ou Ton prend des precautions con- 
venables [samyakpradhdna) povLv laver Fenfant et le purifier 
en general de toute souillure. Lors de la croissance {rddhi) 
de Fenfant, il faut faire attention a tout ce qui peut favo- 
risor * la sante et la force du corps et de Fesprit, kdya-citta- 418 
laghiitd. Peu b peu, les facultes se developpent chez 
Fenfant; il accorde sa confiance, sa foi, b ce que lui disent 

2. Ici, comme plusieurs fois plus haut, la tendance attribuee a une qualit6 
n’est autre chose que la definition de cette quality elle-miune. Uexpli cation 
de ce fait doit probableinent etre cherchde en ceci que Texpression « tendre a. 
quclque chose » peut etre reniplac^e souvent par ^expression plus simple 
« etre quelque chose 
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des personnes plus %des, il est, par consequent, facile 
a conduire pour d’autres [aparapraneya ) ; il devient plus 
fort ; il prouve qu’il possMe de la memoire; niontre de I’at- 
tention ot de I’intelligence. Toutes ces facultds, enumerees 
dans le qiiatrifeme groupe, atteignent dans 1e cinquieme un 
ddveloppement plus complet, devicnnenl plus fortes, ct s'ap- 
pellent par consequent des forces {bald). D6s que le gar?on a 
atteint I’age requis, il va si. I’ecole. L’ecolier doit se conduire 
d’une fa^on convenable el intelligente, d’apres le r^glement 
de discipline scolaire, que nous avons appris a connaitre 
sous le nom de bodkyangas. avoir quittd I’dcole, le 

jeune homme choisit un metier, un moyen d’existence ; les 
rdgles de conduite qu’on lui donne sont les huit dlements 
d’une carriere honnMe et honorable. Maintenant Fordre 
observd est explicable. En Fiddalisant, on en avait fait un 
chaos. Nous suivrons maintenant le Sage, ou plutot Fapprenti 
devenu maitre, dans le reste de sa carridre. 

83-86. Ces qualitds sont : Fesprit de sagesse, le caracterc, 
Feffort industrieux et la pratique. La premiere qualite est 
ndcessaire pour que la tradition des Trois .loyaux ’ ne perisse 
pas; la seconde, pour qu’on ne recherche pas le has che- 
min ; la troisieme, afin qu’on s’appuie sur le sublime Dharma 
des Buddhas ; la dernibre, pour qu’on accomplisse toutes les 
bonnes choses. Si nous retraduisons ce langago monasliquc 
en celui de la vie ordinaire, nous apprenons que le maitre, 
pour exercer son mdtier, doit avoir Fesprit eveille, du carae- 
tdre, I’industrie et I’amour de sa profession, et mettro on pra- 
tique ce qu’il a appris. Be cette faqon, il empdchera son me- 
tier ® et sa famille de pdricliter; dvitera le chemin de la 
bassesse, les pratiques touches; s’en tiondra aux regies 

1. Quelques manuscrits omettent « Joyaux », et abon droit. 

2. Le mot« trinitd » (traj/J, est un terme habituel pour designer les trois 
mf'tiers des Vaicyas, qui sont commercants, agricnlteurs ou pasteurs, ot 
e.xerceat sourent ces trois mfitiers a la fois. De la vient quo trayt est syno- 
nyme de varttd. 
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oxcellentes, suivies par les hommes bien pensants et sages, 
et montrera toutes ses facult^s dans la pratique de son metier. 

87-92. Les six Perfections ® ; la vertu parfaite de la libd- 
ralite, * de la morality, de la douceur ou de la patience, de 
la force intellectuelle, de la reflexion ou meditation et de la 
sagesse. Ce sont les vertus propres au Bodhisatva, dont il a 
ete souvent question. Les fruits que ces vertus produisent 
sont tantot exprirnds en termes assez clairs, — et alors ils se 
rapportent sans hesitation possible au Bodhisatva lui-mSme 
— tantdt en des expressions d’un equivoque recherche — et 
dans ce cas, on nevoit pas quel sens Fauteur de Faperqu 
leur donne. Le nceud de la difficulte setrouve dans le terme 
tres ordinaire de satva. Ce mot signifie « le fond essentiel, la 
nature d’une chose », mais aussi « un 6tre » et au pluriel 
« des etres ». Selon qu’on prend la premibre ou la seconde 
signification, la vertu parfaite profite au possesseur seul — 
ou a d’autres btres. Autant que possible, nous donnerons la 
double traduction ndcessaire. 

On commence par proclamer le dogme que la perfection 
dans la vertu de la liberalite sert a la purification complete 
du domaine du Buddha, ainsi que des signes distinctifs prin- 
cipaux et secondaires et fait que I’essence d’un envieux, 
c’cst-ii-dire Fenvie, arrive &. la maturite parfaite, en d’au- 
tres termes : que les btres envieux deviennent parfai- 
iement murs pour Faeceptation de la vdrite ^ De la fagon la 
moins equivoque il est dit ailleurs * que le Bodhisatva Ava- 

3. D’apres d’autres, il y en a dix; ehez les M^ridionaux, e’est un nombre 
constant; les Septentrioiiaux nomaient le plus souvent six Paramitas, plus 
raremeiit dix. 

1. Nous sonmjies de nouveau transportes dans un domaine plus eleve, et 
nous contemplons le Dieu du jour dans toute sa splendeiir. 

2. Paripdeana, qui se rattache a pardcapipaU et non a paripacyate^ comme 
semble Tavoir cru Burnouf, Lotus^ 457, car il le traduit par « maturitt^ », 
signifie : faire qu’une chose devienne completement mhre ; dans le sens dog- 
matique : mure pour recevoir la verity. 

3. Par exemple Kdmnda-'Vyilha^ 24, 21 ; piaripdka est « la pleine maturite, 
lapieine aptitude ala reception de la sagesse » ; 18, 16; 25, 22, 
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lokitoQvara rendit differents fitres {sa(m] paiiaitement ratirs 
pour recevoirla lumiftre de la sagessc. Cc passage nc proiive 
pas qu’il faiUe comprendre absolument de m6me rcxprcssion 
dans Taperqu ; mais il prouve, en tout cas, que les Bouddhisles 
Font, quand c’dtait ndcessaire, comprise ainsi. Gommc les 
mots, dans I’apercu, ont ete choisis expr5s de manifero a faire 
equivoque, nous arrivons au resultat quo Ic caractbre veri- 
417 table du Bodhisatva a etd k dossein entourc do nuages. * El 
nous rappelons, a ce propos, le fait que Irnddh halva, dans Ic 
Yoga, signifiant « I’Stre rationnel, rintelligencc cxislantc, la 
conscience vivante », montre justcmcnt Tun des deux sens 
de satva, tandis que I’autre se retrouve dans la conception 
populaire ou mythologique du bodhisatva du dogme boud- 
dhique. Ces deux significations se retrouvent obscurement 
dans I’expression de I’apergu que nous venons de discuter, 
et doivent ktre fort anciennes. Le melange de mythologie et 
de morale ddifiante se retrouve plus clairement encore dans 
cc qui suit. 

La perfection dans la morale sert a surmonter tons les obs- 
tacles et dtats d’infortune *, et fait que Fessence d’un individu 
immoral (c’est-a-dire Fimmoralitd) arrive a pleinc maturite 
(a un tournant) ; en d’autres termes : que les etres immoniux 
deviennent complktement miirs pour Facceptation de la 
vdritd. 

La vertuparfaite de la douceur conduit a eviter touto mal- 
veillance, toute duretd, haine ^ orgueil, vanite el temerite, 
et fait que Fessence de Findividu malveillant, c’esl-a-dire 
la malveillance, arrive k pleine maturitd {a un tournant) ; en 
d’autres termes que les dtres malvcillants deviennent com- 
plktement mfirs, etc. 

La vertu parfaite de la force intellectucllc est ndccssaire 

L Mythoiogiqiieiiient : T^tat d'habitant des eni’ers, etc. ; en faif. la posi- 
tion du soleil et d'autres astres dans le nadir, etc, 

2. Celui qui a traduit roriginal en Sanscrit a malheureuseniciit pris Ic pni- 
krit do$a pour le Sanscrit dosha; dvesha quit faliait mettre. 
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pour sortir sain et sauf du domaine illimite * des devoirs 
(ou : proprietes) qui sont la racine de tout bien *, et fait 
que I’etrc essentiel d’un paresseux, c’est-a-dire la paresse, 
arrive a la pleine maturity (a un tournant), etc. 

La perfection dans la meditation produit toute science 
et connaissance sup^rieurc et fait que I’essence d’un distrait^ 
e'est-a-dire la distraction d’ esprit, arrive a la pleine matu- 
rite (a un tournant), etc. 

* La perfection dans la sagesse a pour consequence qu’on 418 
abandonne I’ignorance, I’aveuglement, robscurite et les vues 
erronees et fait que Fessence d’un inintelligent, c’est-a- 
dire Finintelligence, arrive a pleine maturite (a un tour- 
nant), etc. ; 

93. Habilete dans les moyens (ou : bonne direction). Cette 
qualite sert a observer tons les actes (ou ; la conduite) des 
etres d’inclination diffdrente et a emp6cher que les lois de 
tous les Buddhas no soient effacees. 

94. Les quatre qualites par lesquelles se distingue essen- 
tiellement la bienveillance. On entend par la : distribution 
de dons, paroles amicales, soin pris des interets de quelqu’un 
et comm unauted’ efforts. Ces qualites preparent au commerce 
amical avec les etres (c’est-a-dire avec les hommes) et a 
Fexamen en commun de la religion, avec ceux qui ont atteint 
a la sagesse pax'faite •* . 

tL All lieu dc dloka^ « perspective ^tendue, domaine qu’on ne peut embras- 
ser du regard » — dlokamukha dans le texte est une faute de copie — un des 
manuscrits porte arahf^a^ probablement une faute pour aranya « foret », 
comme le suppose Burnouf, Lotus S48. BhamiCimnya est « le domaine non 
aplani, difticile a traverser, du Dharma >». 

4. Faute evidente pour « de tout mal »; autrement le mot uttarana « sortir 
sain ct sauf d’uxi endroit » ne convient pas. 

1, La traduction n’est pas sure. 

2, On peut aussi comprendre : a indiquer a tons les etres, selon rinclina- 
tion de chacun, Pattitude (ou : la conduite necessaires). Pour expiiquer ainsi 
il faut faire violence aux regies de la grammaire, mais le sansciit bouddbique 
est au-dcssus de k loi. 

3, C'est ainsi qu’on est bien oblige de traduire, si Ton ne veut pas laisser 
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95. Le plein developpement de i’essence de quelqu’un (soi- 
disant ; des 6tres). Cette quality a pour consequence qu’on 
ne i-echerche pas les plaisirs irrdels et conduit au degout de 
toutejoie. 

96. L’acceptation de la bonne Loi, c’est-a-dire de la 
religion bouddhique. Par suite, les tourments do tons les 
fitres (on r tous les tourments d’un individu donnd) disparai- 
tront. — Cette proposition, jointc a rarticle qui precede 
immediatenient, contient le noyau du Bouddhisme, la clef 
qui donne acces son Saint des Saints. Le Bouddhisme 
est la religion et le refuge de ceux qui en ont assez de cc 
monde. 

419 * 97-100. Ce groupe consiste dans les quatre equipemcnts 

complets, savoir : actions mdritoires, science, calme et 
clairvoyance. Ces quatre qualitds ndcessaires sont celles 
dont un Arhat ou Yogin a besoin dans ses sublimes medi- 
tations. Le premier 6quipement complet ou le capital accu- 
muld de mdrites est ndcessaire, parce que tous les etres en 
sont dependants (proprement : parce que toute la nature 
essentielle d’un individu, son caractbre, repose la-dessus). 
Le' second est ndcessaire pour que les Dix Forces puissent 
6tre exercdes dans leur pldnitude ; le troisibme, pour obtcnir 
I’attention continue propre aux Tathagatas, et le dernier, 
pour possdder Fceil de la sagesse (la prevoyance). 

101-102. II y a deux occasions (memorables) : celie de la 
conviction et celie de la profession *. A la premibre, on 

s’^vaporer Todeur de saintete qui se degage do morceau. Proprement, le texte 
porte ; « pour lexamen en cominun de ia religion, avec d'autres, qui sont 
venus sur invitation »; e’est-a-dire, cn style moins force ; « unc parelfie tiis- 
position amicale aura facilement pour consequence quon invite {sam~ 
hudh) de temps en temps im camarade, pour faire im bout de causette ensem- 
ble, et discuter alors avec ini sur la religion » — cc que les indiens font 
aujourd’hui encore volontiers. Aulieu de pvdpteSf il fautlire prdpiais; prdp- 
tasya, dans quelques manuscrits, ne pr^sente aucun sens. 

1. 11 est douteux que ce soit la ie vrai sens ; les Iccons des manuscrits dsffe* 
rent. Le sens mythologique est tellement obscurci, que nous n'avons pas 
r^ussi a decouvrir Tidee qui sert de base a ia conception. 
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obtiendra l idee du Dharma; a la seconde, I’id^e du Buddha 
deviendra parfaitement pure. 

103 et 104. II y a deux dons a recevoir ; celui de pouvoir 
(bien) relenir, afin de se rappeler ce qui a 6t6 dit par tous 
les Buddhas; et le don de parler avec facility, afin de con- 
tenter tous les etres par de bonnes et belles paroles. 

108 et 106. Ce sont les deux sortes d’acquiescement a 
savoir ; a la loi de la consdcutivite et a la loi de la non-rdsur- 
rection Par le premier, on se mouvra dans le m^me sens 
que tous les Buddhas, et par le second, on recevra de 
Peclaircissement (sur la destinde future) K 

107. Une autre quality ndcessaire est la resolution im- 420 
muable, la marche en avant, sans hesitation, dans le chemin 
oil Ton a commence a marcher. C’est ainsi que la loi de 
tous les Buddhas sera entibrement remplie. Nous savons, en 
effet, que le grand Buddha est immuable : I’annee poursuit 
sa marche, sans changement, etne regarde jamais en arribre. 
Dans sa course journalibre, le Roi du jour s’elbye continuel- 
lenient d’un point moins eleve h un point plus elevd, et pen- 
dant Fanne'e il se deplace d’un signe du zodiaque dans 
I’autre. Ceci s’appelle sankrdnti, u muTche d’un endroit a 
I’autre » . La connaissance du passage d’un endroit a Fautre, 
qui est exigce comme couronnement de la science du Sage 
univcrsel ‘ forme Ic 108° point de Fapergu general du Dharma. 

La conclusion est fornide par un morceau ou le Roi du jour, 

2. KiikthiH:U vrai sens de ce mot dans ce passage est profaablement iden- 

tiqnc a celui de « aptitude 

3. crest ia, ce semble, le sens spirituel, c’est-a»dire force, d'antUpaUika-dhar- 
ma^ expression qui, grammaticalement, ne pent guere signifier autre chose 
que « la ioi qui n’a pas d’origine », middi « ^ternel »>. 

4. Geci admet ime double explication, Tune physique, Tautre metaphysique. 

D apres !a premiere, on veut dire que le soleil (ou un astre) bien qull se 
couche, selevcra toujours de nouveau d’apres une ioi fixe. D’apres ia seconde 
explication, celie qui est admise par rfeglise, un liomme qui est mur pour le 
Nirvana recoit une prediction ce sujet de la part dii Buddha. 

i. Salon une autre lecon : « de celui qui connait Tordre dternel »>. 
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autroment dit le Buddha, est couronne ■; par suite, ou plutdt 
ensuite, viennent : la descente dans le sein de la more, la 
naissance, la vie de penitence, la marche vers le sifege de 
la science (du rd veil), la defaite de Mara le Malin, Feveil 
a la luxnidi'e, la raise en mouvement de la Roue de I’ordre et 
la contemplation du Nirv&na final. 

II peut y avoir deux raisons pourquoi on dnumdre ici nenf 
actes ou pdriodes. D’abord, neuf est le nombre des mois qui 
prennent place entre la conception et le Nirvana final, ce 
dernier coincidant avec le renouvellement de I’annce. D'au- 
tre part, 9 est le nombre traditionnel des mois qui prennent 
place entre la naissance et le grand Nirvana du21 ddcembre. 

Bien que la dernibre partie de I’aperQu nous rambne a la 
mythologie et laisse par consequent I’impression que ces 
108 articles ne concernent que la vie du Tath&gata, divers 
points, dans ce qui prdcbde, nous obligent de voir dans la 
carribre parfaite du Buddha en mbme temps un ideal de la 
vie des parfaits sages parmi les hommes et les dieux. En 
421 gros, les qualitds exigbes * sont les memes que celles qu’on 
demande aux Yogins, de sorte qu’on peut aJmettre que les 
saints bouddhiques vivantsur la terre auront, eux aussi, pris 
pour modble de conduite rexemple donnb par le Buddha 
supreme. 

2. D’aprcs ia legend e, ii n’est ni oint, m couronne. Inutile de rmiarquer 
que ce couronnement est un reste d'une forme plus ancieimc dc Ja 
oil le Buddha etait a la fois Roi et Sage, commc Krshna. 
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La morale, dans le sens plus dtroit du mot, se borne a. ce 
qu’on appelle d’ordinaire les bonnes mceurs. Elle se compose 
d’un ensemble de lois, d’ordoimances et de prohibitions aux- 
quelles une societe, une association, reconnait devoir obeis- 
sance, vu qu’elles ont etd eprouvees et sanctifides par une 
coutume immdmoriale, ou institutes par une autoritt incon- 
testtc, qu’elles derivent en tout cas d’un pouvoir que cette 
societt, cette association met au-dessus de sa propre auto- 
ritt. Quand on attribue Forigine de pareilles lois a la rtvtla- 
tion mediate ou immediate d’un pouvoir superieur, cette 
croyance ost plus prbs de la veritt que 1’ opinion d’aprts 
laquelle ces sortcs de lois sont des .inventions de telle ou 
telle personne. Un individu peutaussi peu crter des lois mo- 
rales qu’inventer une langue a lui tout seul. Pour Fun et 
pour Fautre, il taut une socittt, ne frit-ce qu’une socitte de 
deux individus. Ce qu’un seul homme peut faire, c’est choi- 
sir certaines lois parmi les lois morales existantes, aBn d’en 
mieux assurer Fobservation dans un certain groupe, mais il 
ne peut imaginer des lois morales qui aient chance de vivre. 

Les vertus sont des forces humaines, dtvelopptesi d’une 
telle manibrc et d’une telle faQon, qu’elles contribuent a rta- 
liser une fin reconnue comme bonne, que cette fin soit Fin- 
tdrel individuel ou gtntral. Les limites entre la vertu et 
la morale sont difTiciles a fixer en pratique, * Fobdissance aux 422 
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lois morales demandant un ddploiement de forces : cet effort 
pour atteindre ce qui estreconnu comme bon est une vorlii. 

La somme de toutes les vertus est la justice. Elle consistc 
on ceci que Thomme satisfait, dans la juste mesure, &. ce 
qu’exigent de lui son propre intdrSt et le vdritable iiiteret 
des autres humains. 

Au premier abord, il parattrait que rexcrcico do la justice 
plcine etentiere fut possible sans que Fhomme fut anime do 
sentiments d’amabilitd et de bienveillance. II n’en est copen- 
dant pas ainsi : ces sentiments n’existent, chez riiomnic 
naturel, qu’ii I’dtat de germe ; ils doivent done etre ddvclop- 
pds, pour qu’ils deviennent des vertus. Celui qui ndglige ce 
devoir, commet une injustice, d’abord I’dgard de lui- 
m6me. C’est I’ceuvre de la justice de developper ces senti- 
ments de telle sorte qu’ils ne nous entrainent pas k un exebs 
de bienveillance, et, en ceci, on peut le dire, la justice est 
supdrieure a I’amabilitd, qu’on trouve ddjb. assez ddveloppde 
chez les animaux. C’est pourquoi I’lndien dit que, quelles 
que soient les facultds et les instincts que I’liomme pos- 
sede en commun avec les animaux, la justice le distingue 
de ces derniers 

La science morale dans un sens plus large, e’est-b-dire la 
connaissance de toutes les manifestations de la vie morale, 
dans le sens ouropden du mot, comprend tout ce que, pour 
dtre plus clair, nous avons sdpare, dans bjs remarques ra- 
pides qui prdebdent, de ce qui suit. Nous ossayorons de trailer 
dans ce chapitre ce que, nous autres Europdens, nous com- 
prenons sous le nom de doctrine morale. 

La morale bouddhique, par sa douceur attrayanle et par son 
effort continu, qui n’est pas seulement de Fostentation, pour 
rdpririfer Fdgoisme, a entraind la juste admiration du niondc 
entier. C’est justement par ces traits de cai'actbrc qu’olle se 

1. Nous n’examinons pas ici si cette vuc des Indieus est absohimentoxacte; 
Tesseiitiei est de moutrer an quoi eonsiste, pour cux, ia didereiice priucipala 
entre rhomme et i’animal. 
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montre comme un produit de I’esprit indien, tel que celui- 
ci s’ost developpe dans les ficoles des brahmanes et des 
ascetes. * Bien que les differents systemes philosophiques et 
moi-aux qui dominent dans I’lnde ne soient pas entibrement 
semblables et Equivalents, leurs principes fondamentaux 
sent ics memos, et il y a entre eux tons une inddniable res- 
semblanco do familie. 

D’apres FEglise, tous ses prdceptes nioraux derivent de 
Gautama Buddha, surnommd G^kyasiniha ou Qakyamuni. 
Comme elle enseigne expressement que ce Sage d’origine 
royale n’a fait autre chose que proclamer de nouveau les 
vErites prfechEes dejii par tous les Buddhas anterieurs, elle 
reconnait, a sa faQon, que ces prEceptes sent plus anciens 
que i’institution de la CongrEgation actuellement existante. 
La facon de voir soi-disant « critique », d’aprEs laquelle un 
beau jour quelqu’un se serait donnE comme inventeur de 
verites entiferement neuves, est entiErement inconnue a 
FEglise. Otez du Bouddhisme le dogme que le Seigneur est 
descendu du ciel pour delivrer les creatures par la procla- 
mation de la vErite ; cnlevez-lui la foi dans Fincarnation de 
Fideal moral — et vous lui 6tez toute sa force. Tout ce que 
le Bouddhisme a fait de bon et de grand, il le doit k FefficacitE 
de sa foi, seule capable d’animer le squelette dessechE de sa 
morale. 

Les commandoments moraux qu’on inculque a la fois aux 
laiques et aux ecclEsiastiques, dEs leur enfance, sont au 
norabre de cinq : 

1 . ne pas tuer ‘ ; 

2. ne pas volcr ; 

3. no pas Etre dEbauchE 

1. BVrdinalre pris dans un sens plus large : ne pas faire de mal a un 6tre 

vivant. 

2, Ce commandement, comme il est naturel, a un autre sens pour le laique 
que pour le religieux : ie premier doit s’abstenir de fornication, le second, de 
tout commerce aejcuel. 
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4. ne pas mentir; 

5. ne pas boire des boissons spiritueuses. 

Tous ceux qui ont embrassd I’etat occldsiastique doivent 
en outre dviter complbtement : 

1. les repas aux heures defendues; 

424 2. 1’assistance a des rdcrdations mondaines. * 

3. 1’usage d’onguents, de parfums el d’oi'Demenls ducorps ; 

4. Fusage d’un lit luxueux; 

5. Facceptatiou de dons en espbces *; 

Ces dix commandements, connus sous le nom de Daca- 
gila, c’est-ii-dire les dix bonnes coutumes, ou de {dkshdpada, 
c’est-a,-dire « articles de discipline », rdpondent pour la plu- 
part, aux dix rbgles de morale et de bonne conduite, telles 
que les formule le Yoga ; k savoir : 

1 . ne pas faire de mal ii un Mre vivant ; 

2. vdracitd; 

3. ne pas voler ; 

4. chastete; 

5. mdpris du luxe et des cadeaux ® ; 

6. purete ; 

7. contentement ; 

8. austeritd de vie ; 

9. dtude; 

10. religiosite 

Ce ddcalogue lui-aussi, est divise en deux groupes, chacun 
de cinq articles. Le nom commun des cinq premiers com- 
mandements est yama « repression »; celui des cinq derniers, 
niyama, « delimitation ». Les yrtwas sont les froins imposes 
a la volonte dechainiSe de Findividu, dans Finlei'dt do la 
socidtd, tandisque les niyamas sont des rSgles de conduite 
qu’un individu doit observer en vue de sa propre purete et 

1. Le terme employ^ est 

2. Aparigmha. On pent se demander si le sens primltif nYHait pas : 
pas s’approprier quelqiie bien que ce soil ». 

3. Yogm^ 2, 30 et 32, i 


^ m 
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(lignite, corporelle et spirituelle. Si le principe sur lequel 
repose la division des dix Commandements en deux classes 
n a observe rigoureusement, ni dans le Yoga, ni chez les 
Bouddhistes, ce fait pent s’expliquer comme la consequence 
du besoin qu’on ressentait de modifier un systeme plus 
ancien do yamas et de niyamason vue de fins spdciales *. On 42S 
pout deviner en partie les motifs qui out amend ces modifi- 
cations. G’est ainsi, par exemple, que le Bouddhiste place 
apanyraha dans le second groupe, vu que, sans ce ddplace- 
ment, les cinq premiers commandements du Daqaqila ne 
pourraient s’appliquer aux laiques. Quant a I’interdiction 
des boissons spiritueuses, ce n'est que I’extension d’une 
rbgle qui primitivement ne s’appliquait qu’aux Brahmanes. 

S’il y a une chose qui porte bien le caractbre d’un niyama, 
c’est le v(i!u de s’abstenir complbtement de boissons fer- 
mentdes. En rendant ce commandement obligatoire pour 
tous, sans exception, I’Eglise montre qu’elle vent prdparer 
aussi les gens du monde qui croient en elle, a I’dtat bien- 
heureux de la vie spirituelle, et elle montre en mdme temps 
que le brahmane, avec sa rbgle de vie sdvbre, doit dtre 
I’ideal que doit poursuivre tout homme, mdme quand il 
n’appartient pas, par sa naissance, la caste brahmanique. 

II n’y a pas, sur la terre, d’dtre plus sublime qu’un brah- 
mane, qui vit d’une vie aussi austdre et a dtudid avec 
autant de conscience qu’un brahmane doit le faire, ddclare 
le Seigneur Buddha lui-mdme ‘, et il est done tres natural 
que le jeunc moine ou novice, comme nous le verrons dans 
la suite, soit une copie fiddle de I’dldve brahmanique, et le 
moine ayant prononed ses veeux celle de I’Arya dans la troi- 
sieme et quatridme pdriode de sa vie. 

Bien que les laiques ne soient pas obligds d’observer 

1. UaMo. ), 2. Le TathAgata se qualifia lui-mSme de roi aussi bien que de 
brabiiiane, comme il est raconte en detail Mil, P, 225 . Une des raisons pour- 
quoi ie Tathagata est dit un brahmane, est qu'il a d^pouill^ tout p6ch6 et tonte 

ni^chancet^* 
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que les cinq premiers, ils font 
pourtant une ceuvre particuliferement meritoire s'ils pro- 
noncent le vceu de pratiquer les huit premiers commande- 
ments {ashtagfla) ^ Dans ce cas, ils doivent vivre sdpards do 
leur famille. 

Dans Fdtude de la morale houddhique, il est important de 
distinguer la moralitd inferieure on bassc, moycnno et 
supdrieurc. La nature de ces trois morales est ddveloppde 
dans deux ecrits canoniques de I’Eglise mdridionale “.Dans 
426 I’un *, on nous donne les propres paroles du Tathagala, qu’il 
prononga le jour ou le roi Ajdtaqalru, torture de rcmords 
au sujet de son parricide, vint chercher son salut auprds du 
Seigneur ; Fautre contient les prdceptes d’Ananda a un jeune 
brahmane. Bien que le cadre dans lequcl est placd cotto 
dissertation morale diffbre completement dans les deux 
rddactions, la docMne du Maitre est littdralement conforme 
S, celle de son Disciple. Un sermon de circonstance qui s’ap- 
pliquc dgalement h toutes les circonstances, parait au pre- 
mier abord assez singulier, mais les flls de Buddha dtaient 
dvidemment d’une autre opinion. 

Dans cette dissertation, on ddcrit d’abord la moralitd 
infdrieure ou basse; puis vient la moralitd moyenne et enfin 
la moralitd supdrieure. Les trois divisions sont rattachdes 
Fune a Fautre, sans former cependant une vdritablo unite; 
comme ensemble artistiqiie, cette compilation est bien infd- 
rieure h Fapergu systdmatique du sentier de. la verlu ot de 
la sagesse, tel que nous avons appris ii le connaitre par Ic 
Lalitavistara. Pour donner une idee dc la maniere donl le 
sujet a dtd traitd, nous ferons suivre quelques exlraits dc la 
traduction de Burnouf. 

2. Nous parleroiis plus tard d'une application un pen diltcrente des dix 
commandements aux laiques, qu'on trouve chez les Septentritnianx. 

3. Le Sdmanm-pkala-SuUa efc le Subha-Sutkt^ traduits par Bunutuf, Lotus, 
463. Une redaction abr^^g6e se trouve dans le Bmhmajdla- et le Potihapilda- 

'■ Sutia,r''rr" 
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Dans la partie qui a rapport &, la moralit(5 infdrieure, le 
Maitre — aussi Men qu’Ananda — enseigne que le religieux 
qui possede le gila ne tient pas ^ s’orner et se parer de cou- 
ronnes, de parfums, d’onguents ; il n’aime pas un lit haut 
ou largo ; n’accepte pas les dons, Tor et 1’ argent, le riz non 
cuif, la viande crue, une femme on une fille, un esclave, 
liomme ou femme, un bouc, un bMier, un coq, un pore, un 
elephant, un boeuf ou un cheval ; il ne veut recevoir ni une 
lorre labour(Se, ni une propriete quelconque ‘ ; il 6vite de se 
charger des commissions insignifiantes ; * de s’occuper de 427 
commerce et d’employer de faux poids et de faiisses mesures ; 
il ne marche pas dans des chemins tortueux, a horreur de 
la tromperie, do la ruse et des actions blamables; il dvite a 
tout prix de couper, de battre, de Her, de griffer et de com- 
meltre des actes de violence quelconques. 

Dans la seconde partie, sur la moralitd moyenne, on dit a 
peu prtis la mdme chose que dans la premifere : les mots seuls 
difi'brent, cc qui pi'ouve plutdt le talent des rddacteurs que 
le serieux de leurs convictions. Quelques exemples en 
diront plus quo toutes les remarques : 

« On voit de respectables ascMes ou brahmanes » — 
lisojis-nous — <c qui jouissent volontiei’s de ce qu’on leur 
offre : aliments, boissons, vetements et chars ; lui (le reli- 
gieux), au contraire, a do I’aversion pour la jouissance de 
ces choses ; on lui compte cela comme vertu. 

U On reiuarquera qiiC;, d’apres les regies monies de Tordre, un moine ne 
pent posst'ider rien en propre ; ce sermon est done, ou parfaitement inutile, 
ou a {He compose a une dpoque on les regies de Fordre etaient souvent 
trangressees. Ce dernier cas est peu vraisemblable, vu qu’aujourd'hui encore 
on observe ces regies, a part des exceptions reprouvees. Il reste done Fbypo- 
lbt‘>sc que les exhortations a m^^priser lout luxe et tous les cadeaux magni- 
llques ont primitivement adress6es a des personnes qui n’6taient pm 
obligtkts legalement a observer ces pr^ceptes speciaux, qui peuvent s’appli- 
qitcr a des brahmanes, mais sont superflus pour des moines bouddhiques. 

La conclusion est dvidente : le sermon ou le traits a emprunte, avec 
certaines modifications n^cessaires dans le style, etc., a quelque recueil de 
prl*ceptes pour des brahmanes ou des Yogins. 
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« On voitde respectables ascites ou bralimanes qui aimenl 
a assister a des amusements, tels que danses, concerts, 
ballets, representations dramatiques, recitations de contcs, 
musique, representations de saltimbanques, acrobatcs, etc., 
combats d’ elephants, de chevaux, do bullies, de taureaux, 
de boucs, de belier, etc. ; iui (le rcligieux), meprise de 
pareils amusements ; on lui compte eela commo vcrlu. 

« On voit de respectables ascfetes ou bralimanes qui aiment 
a se parer eti s’orner, en se parfumant, on sc Irottunt de 
substances onctueuses, en se baignant, en se laisanl masser, 
en se servant du miroir, de collyrcs, de guirlandes, d’on- 
guents, de poudres odorifdrantes pour la bouche, de liniments 
pour la bouche ; en se liant les cheveux en forme dc crfite ; 
en portant un baton, un nymphaea, un poignard, un parasol, 
des chaussures barioldes, un turban, une pierre prdcieuse, 
un chasse-mouche, des vbtements blancs et ornes de longues 
franges ; lui (le religieux), au contraire, evite de s’orner et 
de se parer de cette manibre ; cela lui est compte comme 
vertu. » 

428 * La moralitd supdrieure consiste, en gdneral, en ceci, que 

le religieux dvito soigneusement dc cdldbrer des sacrifices 
paiens, de se mdler de divination, d’astrologie, et d’autres 
mdtiers semblables. Tout ce qui est dit dans cette partio a 
dvidemment pour but de reagir centre de pareiiles pratiques, 
auxquelles se livrent beaucoup de moines jainites et cei- 
taines classes de brahmanes. On se deniande involoulaire- 
ment a quoi pouvaient servir certaines de cos prohibitions, 
vu qu’on peut ditScilement supposer qu’un religieux boud- 
dhique eiit envie de diriger des sacrifices paiens, ou ({uc 
des incrddules Feussent choisi comme ofliciani dans leurs 
edrdmonies religieuses. 11 est facile de I’dpondre a cette 
question, dbs qu’on remarque que la moralile superieure, 
tel que le Buddha (ou Ananda) la ddtlnit, est tout simple- 
ment la mSme que celle qui, dans les lois do Manu, est 
prescrite pour le brahmane, dans sa dernibre periode de vie 
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spiriluelle, comme yati ou mukta. Le yati doit s’abstenir 
de faire des sacrifices, des divinations, etc. *, par conse- 
quent sa copie, le moine bouddhique, est Men oblige, par le 
souci de sa respectabilite, de suivre les m&mes regies. C’est 
aiosi qu’on s'explique pourquoi le fait d’eviter certains 
metiers ou pratiques fait partie de la moralitd supfirieure, 
tanJis que les commandements moraux gendraux sent dits 
inferieurs. Cos bonnes mojurs superieures sont celles qui 
no doivent fttre pratiqudes que par ceux qui sont placds a un 
degre superieur de developpement. 

II est tout a fait conformc aux idees fondamentales sur 
Icsquelles repose la vie moi*ale chez les Indians, que le 
(tla (k morale » dans le sons plus restreint du mot) soil plus 
en evidence chez Ic moine que la vertu, en tant que §ila 
consiste en continence, en abstinence de tout ce qui nuit aux 
inter^ts de notre proebain ou .notre propre bonheur corpo- 
rel et spirituel, tandis que la vertu se manifeste plutbt dans 
des actions determindes, agissant sur le monde extdi’ieur. Or, 
c’est justement Faction que le religieux doit eviter, car pour 
toute action, il faut une certaine passion, rajas, amour ou 
haiue, et comme rajas colore, souille plus ou moins Fdtre 
pur ot reel, * le moine, qui cherche k dviter toute souillure, 429 
doit agir aussi peu quo possible. Plus il ressemble a un mort, 
plus il a fail de progrfes dans son developpement intdrieur. 
Qu’ou admette ou non cot iddal monaslique, il n’est pas juste 
de reprocher au Bouddhisme, ainsi que cela se fait parfois, 
quo sa morale est purement ndgative. Cette morale est exac- 
Icmenl ee qu'elle doit dtre d’aprds la logique du dogme. On 
a le droit, si Fon veut, do dire que toute Ffiglise bouddhique 
est une folie, mais non d’exiger d’elle qu’elle soit infiddle k 
ses propres principes. Sit ut est, aut non sit. 

II va de soi quo fort peu de maines parviennent, pendant 
leur vie lerrcstre, k dviter toute action; en outre, les bonnes 


1. Voyez eatre autres Manu, VI, 43; 50 ss. et IX, 256. 
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actions ne sont pas condamnabies, en tant qu’ellcs dressent 
et pr6parent rhomme au point do vue plus eleve du non- 
agir, du quietisms parfait. A ceux qui sont raoins develop- 
p&, surtout aux laiques, on pent done rocommandor les 
CEuvres, I’activiW (teyd), bien quo lo quietisme [akriya] se 
place plus haut et soil reconnu comme tel par I’Eglise. La 
doctrine cons^quente du salut par les muYres {kriydmula, kar- 
mavdda) est netlement qualifieo d’beretique ct rejetee comme 
telle par le Buddha *, au moins en ce qui concorne los 
moines, car, pour les laiques, il peul jusqu’S. un certain point 
admettre cette doctrine. L’Ecriture Sainte des Meridionaux “ 
nous donne a ce sujet quelques details, qui sont remarqua- 
bles h. plus d’un litre. 

Dans la c<5l&bre villo de Vai^Wi demeurait jadis le due 
Simha, qui 6tait partisan de la doctrine des Jainas, ou, 
comme on les appelle dans les livres bouddhiques, des Nir- 
granthas. Ces h6r4tiques, dont Jndtiputra “ dtait le chef, pre- 
chaient la doctrine du salut paries oeuvres, dtaient des knyd- 
vddins et avaient dans la ville beaucoup de partisans. Au 
moment ou le Buddha se trouvait a Vaigali, le due Simha, 
qui avait entendu cdlebrer les mdi'ites du Seigneur dans I'as- 
430 semblde desLichavis, * manifesta a Jnatiputra le desird'aller 
voir I’asc&te Gautama, mais I’he'rdsiarque lui deconseilla 
cette demarche, en disanl : « pourquoi iriez-vous, vous 
Simha, qui 6tes partisan de la doctrine du salut par les 
oeuvres, rendrevisite a un partisan du quidtisme, tel quo 
Fasebte Gautama? Gar, Simha, Fascete Gautama onseigne le 
quidtisme et dleve ses disciples dans cette doctrine ». Le 
due se laissa intimider une fois, deux fois par ces objections ; 
mais lorsque pour la troisidme fois il sentit naitre le desir irre- 
sistible de faire cette visite, il rdsolut de ne plus .so soucier 
des Nirgranthas, et, avec une grande suite, il sortit d(* la 

1 . Mahdv., 1, 38, H. 

2. 6, 31. 

3. Pali : Nataputta. 
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villo, afm d’allcr voir le Seigneur. Arrive? en sa presence, il 
lui repeta, aprfesles marques habituelles de respect, ce qu’il 
venait d’apprendre, a savoir que le Buddha pr6chait le quid- 
lisinc ; puis il demanda quelques explications h ce sujet. 
Voici, en rdsutnd, ce qui lui fut repondu : 

« A certains egards, Simha, on dit avec raison que je 
preclie le quietisme (la non-activitd) et que j’dlfeve mes dis- 
ciples dans cetlc doctrine; mais on dit aussi avec raison qu’a 
cerlains egai'ds jo prfiche le salut par les oeuvres et que 
j’eleve mes disciples dans cette doctrine. A quels dgards, 
Simha., dit-on avec i*aison quo je prdche le quidtisme et que 
j'dldvc mes disciples dans cette doctrine? A cet dgard, Simha, 
que j'enseigne qu’il ne faut pas faire les mauvaises actions 
du corps, en paroles et pensdes, aucune chose malfaisanle et 
mauvaise. Et a quels dgards, Simha, dit-on avec raison que 
j'enseigne le salut par les oeuvres, et que j’dldve mes disci- 
ples dans cette doctrine? A cet dgard, Simha, que j’enseigne 
que les honnes actions du corps, en paroles et pensdes, toutes 
les bonnes choses, il faut les faire K » 

La valeur relative do la vertu nous est reprdsentde d’une 
fa<;on dramatique dans les Idgendes sur le Bodhisatva. Le 
Bodhisalva brillc *par ses vertus et est un dtre sublime, mais 431 
il n’a pas encore atteint le point de vue le plus dlevd, celui 
dc Buddha. On ne. nie pas I’utilitd de la vertu pour la socidtd 
et I’individu ; et les dix PdramitSs, pratiqudes par le Bodhi- 
salva, peuvent servir de modfeles k I’homme qui recherche la 
justice, mais celui qui veut accomplir de grandes et de 
belles actions ne doit pas se faire moine ; il trouvera I’occa- 

Par suite <!a colloqiie entre le Buddlia et Ic due, le dernier sc convertit a 
la vraie foi, de interne qtPim grand nombre des plus notables habitants de la 
vine. Le recit de cette conversion se trouve, en dehors du MaMvagga^ pass, 
cite, che-z Sebiefner, 268, oh il est dit express^ment que les portes sont fer- 
mtkLS aux Digaaibaras (e'est-a-dire les Jainas) et ouvertes aux partisans du 
Seigneur. Cette tradition doit fitre ancienne, dtant commune aux deux frac- 
tions de rfiglise. 
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sion d’accomplir de tels actes dans Ic tourbillon do la vie 
mondaine. Gomme cependant le rcligioux, a. iin ccrlain point 
de vue, est comparable a im Bodhisatva s’cdbrcant d'al- 
teindre a la perfection supreme, on pout dire qu’en ce sons 
Fexercice des Pitramitas fait encore partie do ses devoirs. Si 
i’on compare les dix vertus parfaites — bienfaisance, mora- 
lity, renoncement an monde, sagesse, force intellecluolle on 
energie, douceur on patience, A^dracitd, fermete, amabiiite et 
dquanimity, — aux dix signes distinctifs de la Justice dan-s 
Manu ‘ ; rdsolution, patience, continence, honnfitete, pureld, 
domination de soi-m6me, sagesse, science, vdracitd et dou- 
ceur, il saute aux yeux, que les deux systbmes sont dtroite- 
ment apparentds. An sujet de ces vertus, il est expressdmont 
remarqud qu’elles doivent 6tre pratiqudes par les brahmanes 
dans les quatro pdriodes de la vie, et que les brahmanes qui 
comprennent ces vertus et qui, apr^s les avoir comprises, les 
pratiquent, arrivent au degrd supreme [parami Gomme 
paramA gali et paramitA sont des expressions grammatica- 
lement trtss etroitement apparentdes, il est pi’obable que la 
concordance des termes n’est pas due au hasard. 

L’aper^u le plus complet des devoirs moraux — dans le 
sens le plus large — pour de simples laiquos, sc trouve dans 
un dcrit intituld I’Enseignement aSigala, dont il cxiste une 
rddaction double, Fune septentrionale, Fautro mdridionale. 
Do la premiere, nous ne connaissons qu’uuc partie par une 
traduction ^ ; en voici le contenu : 

« Un Jour, le Buddha sdjournait sur le mont Kukkufa. A 
cette dpoque, il y avait un jeune homme de bonne maison, 
432 nommd Sigala *, qui s’dtait leve de grand matin pour arran- 
ger ses cheveux, se baigner et mettre ses plus beaux habits. 
Ainsi pare, il se dirigea vers FEst ct sc courba quatre fois 
vers la terre ; puis, il fit lamdme chose, le visage tournd vers 

1. Mmii, VI, 92. 

'2, De Beal, dans son ouvrage Buddhist TnpUaka, iVl, 
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le Sud; puis, il se tourna vers I’Ouest et le Nord, se cour- 
bant chaque fois jusqu’a quatre fois vers la terre ; puis il 
rcgarda vers le zenith, en saluant quatre fois de la tMe, puis 
il regarda vers le nadir, en faisant toujours les mfimes salu- 
tations. Le Buddha, qui 6tait justement en train de parcou- 
rir le pays pour mendier sa nourriture, vit a quelque dis- 
tance le jeune Sigala faire ses ddvotions. Immddiatement, il 
dirigea ses pas vers sa maison, et lui demanda quelle etait 
ia religion qui prescrivait ces six cdrdmonies ; Sigala repon- 
dit : « Mon pdre, pendant sa vie, m’a enseignd a faire ainsi, 
sans me dire pourquoi je devais le faire; maintenant qu’il 
est mort, Je n’ai paslc droit de ndgliger ou d’oublier sesprd- 
ceptes ». 

(' Le Buddha dit ; « Votre pbre vous a appris a faire vos 
devotions, mais sans vous prosterner corporellement ». 
Immediatement, Sigala tomba aux pieds du Buddha *, et le 
supplia de lui expliquer cette adoration spirituelle dont il 
parlait. Le Seigneur dit alors : « ficoute et prends ^ cceur ce 
que Je vais te dire ». Le Jeune homme garda un silence res- 
j)ectueux et le Maitre commen^a : « Si quelqu’un observe 
fidbloment les quatre commandements moraux, il sera 
honord en ce monde et aprbs sa mort, il sera admis au Ciel. 

Le premier eommandement est : ne rien tuer qui ait vie; le 
second : ne pas voler; le troisibme : ne pas commettre 
d'adultere; le qualriemc : ne pas mentir. Dds que le cceur 
c6dc aux mauvais ddsirs, a I’avarice, a la vanite, a la colbre 
ot ti la sottise, cos mauvais instincts, faute de I’attention 
necessaire pour les dompter, augmenteront Joumellement, 
et le bon renom de Fhomme qui se laisse dominer par eux 
ddcroitra comme la lune decroissante. Mais s’il a le pouvoir 
de se maitriser a cet dgard, son bon renom augmentera 
comme la lune croissante, * Jusqu’au Jour ou elle est pleine. » 433 

1 . Trait caractfristique : devant le Buddha, Sigala se courbe dans la pous- 
aifre, juste au moment oil Ton vient de lui dire que des « prostrations » cor- 
porelles sont inutiles ou mdme biamables. 
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Puis Ic Buddha dit : « II y a six habitudes qui out pour con- 
sequence ime diminution des biens de quelqu’un : 1. I’ivro- 
gnerie; 2. le jeu ; 3. dormir pendant le jour et veiller la 
nuit ; 4. distribuer et accepter des invitations ii des fetes ; 3. 
la frdquentation de mauvaises compagnies ; 6. Forgueil el 
I’admiration de soi-m$me. Quelqu’un qui commet les qualre 
pdchds nomm6s en premier lieu et qui esl affectf* dos ddfauts 
nommes ensuite n’acquerra jamais un bon renom, sos biens 
seront journellementgaspillds else perdront. » — Et quelies 
sont les six prosternations dont nous parlons ? Lo Buddha ’ 
dit : « II y a quatre series de mauvaise compagnie : 1. 
I’homme qui vous hait intdrieurement, mais qui vous montre 
ext^rieurement son amitie ; 2. Thorame qui dit du bien de 
vous quand vous Wes Ih et qui vous calomnie dcrrifere votre 
dos ; 3. 1’homme qui, dans un moment d’adversitd, quand les 
gens sont presents, se montre afflige a votre sujet, mais qui 
s’en r^jouit et jubile dbs que vous avez le dos tourn(5 ; 4. . 
I’homme qui se conduit extdrieurement comme s’il dtait de 
votre famille, mais qui intdrieurement est plein de haine et 
de ruse. » 

« II y a aussi quatre sortes de veritable aniitid : 1 . quand 
quelqu’un vous gronde exterieurement, mais vous aime intd- 
rieurement et veut votre bien ; 2. quand quelqu'un, en votre 
presence, montre vos fautes, mais en votre absence parlo sou- 
lement de vos vertus; 3. quand quelqu’un, durant lamaladic 
de son ami, cesse toutes ses occupations, pre'occupe de la 
convalescence du malade; 4. quand quelqu’un no mdprise 
ni n’dvite son ami torabd dans la pauvrete, mais s’eflbrce 
sdrieusement de le retirer de sa mis&re. II y a en outre 
quatre sortes de mauvaise amitid : t. quand, reculant devant 
la difficulty d’exhorter quelqu’un a moner unc vie vcrtucuse, 
on lui fait visiter, sans le reprimandcr, de la mauvaise com- 

1 . L’oi'dre des idees setuble ici troubld, soit dans la traduction, soil dans le 
lexte. 
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pagnie ; 2. qiiand on exhorte quelqu’un a dviter la socidte 
d im jeune viveur, mais qu’on le laisse boire tranquillement 
cn compagnio d’un vieux ddbaucbd; 3. quand on apprend b 
qiudqu’un a gaspiller de I’argent; 4. quand on apprend a 
quelqu un a regarder ses infdrieurs avec mdpris ». 

* La redaction mdridionale de I’enseignement a Sigala 434 
nous est connuecn entier V; nous donnons ici le contenu prin- 
cipal : 

Le maitre sejournait dans le Bois de bambous, prfes de 
Rfljagrha, et pendant sa tournde habituelle pour mendier sa 
nourriture, il vit le maitre de maison, Sigala, qui, les che- 
voux dpars, les habits mouilles et les mains jointes faisait 
des reverences aux quatre points cardinaux, au zenith et au 
nadir. Le Maitre lui ayant demandd pourquoi il faisait ainsi, 
Sigdia rdpondit que c’dtait parce qu’il honorait, vendrait et 
croyail saintes les paroles de son pdre. Le Maitre, compre- 
nanlbicn quo Sigala agissait ainsi afin de ddtourner le mal- 
iieiir qui pouvait lui survenir de chacune des six directions, 
lui montra que la meilleure manidre de se garantir consistait 
dans I’accomplissement de bonnes actions envers les hommes 
qui I’entouraient, envers ses pdre et mfere comme dtant 
rOrienl, envers sesmailres comme dtant le Midi, envers sa 
femme et ses enfants comme dtant I’Occident, envers ses 
amis et parents comme dtant le Nord, envers les ascdtes et 
brahmanes comme dtant le zdnith, et envers ses valets et ser- 
viteurs comme dtant Ic nadir. Aprds une description de la 
Ydrilable amitid, suit une dnumdration des devoirs que les 
hommes doivent observer les uns a I’dgard des autres. 
L’enumdration cst distribude dans les six rubriques men- 
lionnees ci-dessus, dont chacune contient 2 X S comman- 
do ments. 

1. Lo toxte esl dans Grimblot, Sepi S««as pdlis; on. trouve une traduction 
de Childers dans la Contemporary Review, Kvrier 1876 ; aussi dans Rhys Da- 

vids, BuddkuMj i43. 
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4B(5. 


L — Parents ET ESFANTs. 

Ceux qui ont des enfants doivent : 

1. Les rctenir du mal ; 

2. Les clever dans ie bien ; 

3. Les faire instruire ; 

4. Lesmarier; 

5. Leur kisser un hdritage. 

L’ enfant doit penser ainsi : 

43§ 1, J’entretiendrai ceux qui m’ont entretenu ; * 

2. J’accomplirai les devoirs de fauiille qui m’incombent ; 

3. Je conserverai leursbiens ; 

4. Je me rendrai digne d’etre leur h^riticr; 

5. Quand ils seront decides, j’honorerai leur mdmoire. 

11. — ^IeEves et maitres. 

* L’eleve doit honorer ses maitres : 

1. En se levant en leur presence ; 

2. En les servant; 

3. En leur obeissant ; 

4. En subvenant a lem’s besoins ; 

8. En dcoutant attentivement leurs leijons. 

Le maitrc doit montrer son affection 8 ses elfeves : 

1. En les filevant on tout ce qui est bien ; 

2. En leur apprcnant a 6tre altentifs ; 

3. En leur enseignant le savoir et la connaissance ; 

4. En les louant auprds de leurs amis et camarades ; 

5. En les pr&ervant des dangers. 
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HI. — Mari ET FEMME, 

Le mari doit aimer sa femme : 

1 . En la traitant avec consideration ; 

2. Kn la traitant avec amabilite ; 

'{. En Ini etant fidMe; 

4. En ayant soin qu’elle soil honorde par d’autres ; 

5. En lui donnant los vfitements et bijoux dont elle a 
besoin 

La femme doit montrer son atfection a son mari : 
t . E11(‘ fait <jue le manage reste en ordre ; 

2. Elle est hospitaliere ii regard des parents et dcs amis; 
,3. PlUe est chaste ; * 

4. Elle est nne menagfere economo; 
rj. Elle monlre de I’habilete et du zMe dans tout ce qu’elle 
a ^ faire 

IV. — Amis ET COMPA&NONS, 

I'n liomme comme il faut doit rendre service a ses amis 

1 . bin leur faisant des cadeaux ; 

2, En k'ur adressanl dcs paroles aimables ; 

U. En soignant leurs interfits ; 

4, En vivant avec eux sur un pied d’dgalite; 

0. En parlageant ses gains avec eux. 

Et ses amis lui doivent montrer leur attachement : 

-f . En veiliant sur lui quand il n’est pas sur ses gardes ; 

2, En veiliant sur ses bions quand il est temeraire ; 

1. <Ri trouve des preceptes a pen pres ideatiques dans Manu, III, 59 et Yaj- 

navalkya, k H2. 

i. ManUj V, 159, revient aii m9me pour ie fond ; comparer en outre, IX, 
!CH : « Ne pas eommettre dlnfraction Fun envers Fautre jusqu’a Fheure de la 
inort, c'est la eii ai)regt3 tout le devoir du mari et de la femme », et ia large 

liiaxiiiie, y. 4% que Flioiame, k femme etFenfant sont uns. 
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. 3. En lui raenageant un refuge en cas do danger ; 

4. En lui restant fidMedans lamauvaise fortune; 

5. En donnant des preuves d’amitie a sa famille . 

V. — MaITRES BT SERVlTEL'IiS. 

Lo mailre doit avoir souci du bien-cStre do ses servifeurs : 

1 . En lour donnant de Touvrage proportionnd ii leurs foi-ces; 

2. En leur donnant de la nourrilure et uu salairo conve- 
nables ; 

3. En Ics soignant en temps de maladie ; 

4. En partageant avec euxses friandises; 

5. En leur donnant do temps en temps un jour de congd. 
Les serviteurs montrent leur attacbement a leur maitre : 

1 . Ils. se Idvent avant lui ; 

2. Ils se epuebent aprds lui; 

437 3. Ils se contentent de ce qu’on leur donne; * 

4. Ils travaillent alldgrement et bien; 

8. Ils lui pai’lent avec respect. 

VI. — LaIQCES ET RELIGIECX. 

Un honnete homme rend des services aux asedtes et aux 
bralimancs : 

1 . Par affection en actes ; 

2. Par affection on paroles ; 

3. Par affection en pensdes; 

4. En les accueillant volontiers; 

5. En subvcnanl a leurs besoins iemporols. 

Et ils lui prouvent leur affection : 

1. En le detournant du vice ; 

2. En Texhortant b la vertu; 

3. En nourrissant h son dgard des sentiments d'amitie ; 

4. En lui donnant I’enseignement religieux ; 
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jj. En resolvant ses doutes ; 

C. Eu lui montrant le clxemin qui mene a la beatitude. 

Apivs cello lisle, vient la conclusion du sermon : « En 
agissant ainsi, on s’assui'era lapaix et la s^curitd dans les 
six points do I ospacc. Celui qui honore ces six points, sera 
aple a accomplir les devoirs d’un maitre de maison, et aura 
d(* la consideration. Libdralild, politesse, amabilite et ddsin- 
leressement : ces vertus sont pour la socidte co qu’est I’esse 
pour la roue d im cliar. » — A la suite de ce sermon, Sig^a 
se converlit et ful adinis comme laique croyant. 

Duns la lisle donnt'c ci-dessiis on reconnait facilement 
uno anlhologic do preceptcs, qui sont admis, non seulement 
dans rinde, mais dans toule socidte qui n’est pas tout a fait 
barbare. Ce qui fait la valeur de la liste, ce n’est pas tant 
son contonu, que le choix intelligent des pre'ceptes essen- 
tiels, lo soin avec lequel on a dearth tout ce qui est superflu, 
ce qui ne pourrait servir qu’ii certaines sectes ou classes de 
la socielc. Le but principal du sermon est do prouver que les 
ceremonies exterieures * ne signifient rien, qu’il ne s’agit 438 
quo do sc conduire dans la vie, dans toutes les relations de 
rcxistence, d’lme facon irrdprochable. 

Pour ce qui est des preceples moraux en vers, qui s’adressent 
pluldt ail C 0 ?ur qu'a. rintelligence, on peut dire qu’on les 
trouve assez frequemment dans les dcritures saerdes des 
Bouddlnstes. Cos sentences versifnies se dislinguent de la 
masse immense de la poesic gnomique des Hindous, moins 
par !e conlenu quo par un choix intelligent de ce qui peut 
etre utile an public, de ce qui a la tendance la plus gdndrale. 
Mdmc dans les cas ou les sentences ont une teinte eccld- 
siasliquo prononede, un non-croyant peut les lire avec ddi- 
fication. Que le lecleur juge lui-mdme si cettc apprdciation 
n'esl pas applicable aux strophes qui suivent ‘ : 

J. Maiiijahi-Snlfa dans Khnddaka-Pitha, public par Childers daxis Journal 
ruf/til Axittlic iioeielj/, IV, 9 (iiouveile s6rie) avec tradncUon. Comp. Rhys 

Daviils^ Buddhism^ 151 ■ _ ■ ■ — ; 
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Ne pa,s servir ies sots, 

Mais bieii servir les sages, 

Honorer celui qixi est honorable : 

Ostia plus grande benediction 

Demeurer dans im pays agreabie, 

Avoir fait de bonnes tjenvres dans nne existence anitHiinire, 
Youloir interieureinent !e droit : 

G’est la plus grande benadiotion. 

Posseder le savoir et fart, 
fitre bien instruit dans la discipline* 

Et dans la parole iloqnente ; 

C'est la plus grande benMiction* 

Honorer pere et pere, 

Entretenir ierame et enfant, 

Exercer une profession pacifique : 

C’est la plus grande benediction. 

Etre gene^reux et marcher dans la voie de injustice, 

Avoir soin de ses proches, 

Agir d’une fa<;-on irreprochable : 

Cest la plus grande benMiction. * 

Hair le peclie et feviter, 

Et s’abstenir de liqueurs fortes, 

Et tdre zele pour rempiir ses devoirs : 

G’est la plus grande benediction. 

Eire patient et aimabie, 

Hecherclier ia societe des asceies, 

Parler a propos de la religion : 

C’est la plus grande benediction. 

Mener une vie austere et chaste, 

Peiietrer ies (quatre) grandes vdrites, 

Et realiser le Nirvdna : 

G'est la plus grande benediction. 

iNous dirions : apporte une grande b^n^dicUon. 
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Une {'ime qui n’est pasebranlee 
Par les vicissitudes de cette vie ; 

Qui reste sans souci, calme et tranquille ; 

C’est la plus grande b(5nediotion, 

Cenx qui I’ont ces choses, 

Snnl invincibles de tous c6tes, 

Marclu'nt partout en surety : 

A eux est la plus grande benediction. 

Lc recueil de canliqucs (JdifiaEts, auquel nous avons 
empnmtu ce qui precfede, contient aussi un hymne en I’hon- 
ntnir dti Trdsor tie la vertu. II est vrai que ce morceau porte 
evideniment des traces d’une origine antd-bouddhique, ou, si 
i'on veut, non-bouddhique, mais il fait partie du canon, a regu 
restampille de I’Eglise, ct peut done Mre consider^ comme 
une (ies manifestations de la conscience morale telle qu’elle 
vifc dans la eommunautd. La Congregation, au moins dans 
son premier ige, dtait libdrale, et prenait en consideration 
les besoins divers, les affections diverses des hommes. Sa 
morale est par consequent multiple *, * calculde en vue, tan- 440 
lot de ceux qui ont regu un enseignement philosophique, 
tanlut des ignorants et des simples d’ esprit; tantbt ddmons- 
tralive, tanlOt exhortante. 

Yoici le contenu du Trdsor de la vertu * : 

1. Un homme enterre un trdsor dans un puits profond, 
eroyant que ce trdsor lui sera utile, le cas dchdant. 

'2. Pour le cas ob Ton serait accusd devant le tribunal 
royal, on lourmentd par des brigands, ou pour se libdrer de 
dettos, en des temps de misbre et de ddsastres, — pour de 

1. Pius forteiiient encore, trop fortement peut-6tre, s’exprime Vassilifef, 
lludtih. n, quaml il «iitt « Si nous considArons plus exactement les opinioiis 
qui distinguent lea diB'Arents adhArenfs du Bouddhisme ancien, nous reinir- 
quons qu’cHcs divergent beaucoup, qu’elles sont m§me hostiles les unes 
aux autres. S'ils ont le droit de se notnmer Bouddhistes, ils I’empruntent 
preaque exetusivement au fait qu’ils reconnaissent les inAnaes lois gAuArales. » 
i. KhiMafta PAtha^Vlll, onvT.<Ai6. 
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telles raisons on a Fhabitade, dans le mondo, do meltre a 
cold ce qu’on appelle un trdsor. 

3. Mais tout cc trdsor, si bien mis de cote dans un puils 
profond, ne serl cependant & rien. 

4. Le trdsor disparatt do I’endroit, ou Ton ne sait plus bien 
ou il est entered, ou bien il est enlcvd par dcs Nagas, on 
void par des Lutins. 

5. Ou bien dcs coheritiors cnvieux le deterrent sans (ju’on 
s’en apei'Qoive. Quand le bonlxeur est parti, tout cola dis- 
parait. 

6. (Mais celui) qui, homme ou femme, grace sa bienfai- 
sance, a sa moralitd, & sa moderation, sa maitrisc de soi- 
mdme, possdde un trdsor, bieu garde, 

7. Dans ^ le sanctuaire ou dans la Congrdgation, dans sa 
personne-mdme ou dans ses hbtes, dans le p&re ou la mbrc 
ou le frbre aine, 

8. Ce trdsor bien gardd ne pent dtre enlevd, est durable, et 
en quittant tout ce qui est pdrissable, on le prend avec soi “ . 

9. C’est un trdsor qu’on ne partage avec nul autre, qu’au- 
cun volcur n’emporte. Que celui qui est sage fasse de bonnes 
oeuvres : c’est le seul tresor qui reste. 

10. Ce tresor donne aux dieux et aux hommos tout ce 
qu’ils souhaitent ; quoi qu’ils puissent ddsiror, par ce tresor 
ils I’obtiennent. 

441 * 11. Un bon teint du visage, une bonne voix, une i)onne 

tournure et la beautd corporelle, la domination et le succds, 
tout cela pent dtre obtenu par ce tresor. 

12. La domination d’un territoire, la maitrise. la jouissanci? 
desirable de la domination siiprdmo, mdine la domination 

2. Dans I’original lo mot pour a bien garde » signiiie en nirme. if-nips 
« bien d4pens6 », et dans ce sens il deniandcrait comme coiupleinent dans 
notro traduction « en faveurdex ou quelque chose de seinbl.ablo. Pour up pas 
sortir de I’alldgorle, nous avons traduit dans. 

■ 3. C est la maxime indienne bien connue « que la vertu suit I’hoiunjc apres 
la mort ». 
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sur les dieux dans lo royaume celeste, tout cela peut fetre 
obtcnu par ce trdsor. 

13. Aussi bien la fortune dans le monde des humains que 
k joic dans le royaume des Dieux et la possession du Nir- 
vana, tout cela peut 6tre obtenu par ce tri5sor. 

14. La sagesse, la delivrance, la puissance sur la nature, 
tout peut 6h’e obtenu grace I. ce trdsor, par celui, bien 
oiitcndu, qui travaille selon la r&gle, en vue du bonheur de 
ses amis ‘. 

15. Les dons d’un Arhat, (les huit) sortes d’dmancipation, 
les perfections d’un Disciple, la dignik de Pratyekabuddha, 
le degi'd de Buddha, tout cela peut fetre obtenu par lui. 

16. Tellement magnifique est cette possession de mdrite 
(acquis) par de bonnes oeuvres. C’est pourquoi des hommes 
inlelligonts et savants louent I’accomplissement de bonnes 
oeuvres. 


Consider^ dans son ensemble, la morale bouddhique se 
moulre comme une purification et une simplification de la 
morale brahmanique, sans que pour cela elle en ait attaque 
les principos fondamenlaux, ou abandonnd la distinction 
entre la vie superieure et spirituelle, et la vie inferieure et 
mondaine. Aucune des deux n’est libre de formalisme, loin 
de la, mais toutos les deux connaissent quelque chose de 
mieux . Car aucune des deux ne mdconnait que les actions 
n'ont <!e la valour morale que quand elles sent accomplies 
dans line intention pure, au bon endroit et au bon moment. 

Los deux sysf&mes insistent dgalement sur la suppression de 
Fegoisme et sur lo refrdnement do la sensuality, afin qu’on 
no succombo pas aux attaques imprdvues du Malin*; les 442 

1 . Ct verset est certainenicnt corroiiipu ; il est question du bonheur qu’on 
obtlant en pratiquant leyoga. PeuHtre faut-il lire nimitta au lieu de mitta; 

» par ceiui qui s'exerce selon la regie pour obtenir le signe » (lors de Fexercice 

des KariiiasIhAnas; comp, p, 394). ^ ^ 
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deux veulent qu’ou s’efforce de preserver la purcte de Tame 
€4 de ne ressentir que des sentiments nobles et saints, afln de 
conserwr ainsi I’amour du bien. Les senlimenis qu’il s’agit 
de ddvelopper avant tout sent : la bienvcillance, la pitie, la 
sympathie joyeuse et I’equaniiaitd. 

Le fond de la morale sociale des Indiens esl exprimd quei- 
que part * en des paroles qui correspondent cnliisremenl a 
notre prdccpte : « Ce que tu no veux pas qu’on le fusse, 
ne le fais pas aux autres ». Les voiei ; 

« Une action que nul ne voudrait qu’on la lui fit, qu’il no 
la fasse pas 5. regard des autres ». 

Dans le m6me passage on exprime la m6me rCsgle de con- 
duite sous forme positive : « Tout ce qu’on ddsire pour soi- 
m6me, qu’on le sente aussi^ regard des autres ». 

L’idde que le bien et le mal atfectent nos semblables de la 
mSme fa^on que nous-mfimes, doit nous pousser a trailer 
cbaritablement toutes les erdatures. C’est pourquoi le podte 
indien dit : 

« Les bons monfrent de I’amour envers toutes les crea- 
tures, vu que celles-ci leur ressemblent a eux-rndmes ». 

Dans aucune secte indienne, cede des Jainas exceplee, le 
sentiment de compassion envers toutes les creatures n’est si 
saillant que dans le Bouddhisme, de sorte que les Indiens 
eux-mdmes I’appellent la religion de la misericorde En 
effet, si la vie est un malheur et rien qu’un malheur ; si tons 
les vivants sont a plaindre, alors le sentiment dominant de 
celui qui pjUit en mfime temps que les autres doit tUre la 
compassion, et, chez tout homme qui n’est pas entibrement 

1, Makd-bhdi^ataf XII, 259> 20, 

2. Par exempie Sana, Harshacariia, 212. Dans le Gifa-Gomnda, 1, iO et !3, 
Ilari (Krshna) est cei^br4. comme ayani prapage la iniserieorile <lans sa nen- 
vi^ine apparition sous forme de Buddha. li s’ensuit que la mis^*rieorde est 
consider^e comme la quality esscntielle du fils des QAkynB, Dans le Hm',^kam- 
rita^ on d^peint la doctrine des Jainas comme « auxiliatriee, prete u faire ie 



LB DHARMA 


47S 

corrompu, doit naitre d’elle-m§me la tendance S. adoucir la 
souffi’ance du prochain. Pius une personne est d6veloppee, 
plus clle subira cette tendance, et c’est pour cela que ccux 
qui ont alteint le plus haut degrd de ddveloppement, * c’est-k- 443 
dire les Buddhas *, s’apitoyent tellement sur les 6tres, qu’ils 
prennent la resolution de les delivrer de la souffrance et de 
la douieur. 

La conception melancolique du monde, telle qu’on la 
trouve dans le Bouddhisme, n’est pas basde, comme on I’a 
parfois era en Europe, sur I’observation de I’etat, supposd 
misiT'rable, des classes populaires ; c’est un pessimisme phi- 
losophique La vie est misdrabie : voilti une veritd pro- 
clamde par toutes les doctrines de salut prdchees dans Unde ® ; 
mais bien loin que, dans ces systfemes, les pauvres et peu 
fortunes soient les plus misdrables, ils doivent dtre considd- 
res comme moins malheureux que les riches et ceux qui 
sont benis de bien temporels, puisque, pour ces derniers, il 
est plus ditlicile que pour les premiers de se priver de jouis- 
sances et de vaincre i’attachement h la vie. La pauvretd est 
la premiere condition requise pour se ddlivrer de cet atta- 
chenicnt fatal, et c’est justement pour cette raison que celui 
qui recherche son salut quitte ses biens et tout ce qu’il pos- 
sdde, afm de choisir volontairement la pauvretd etlamisere. 

11 n'y a aucune preuve que la doctrine du Maitre ait dtd des- 
tinde en premier lieu ou surtout aux classes infdrieures *. Au 
coutraire, ddj^ les dcrits les plus anciens, etaussila Idgende, 
nous introduisent toujours dans la bonne compagnie ; conti- 

1. Bien entendu avaiit qu’ils ne soient Buddhas. 

2. La fori»€% au moins, de ce pessimisme est pMIosophique. Nous ne nions 

pas conception melancolique du monde soit un trait propre a la race 

hnilenne ; mais certainement la maxime « tout est vanit6 », dans Unde aussi 
peu que dans TEcclesiaste, n’a pas 1‘ormulee par les membres peu for- 
tunes de la sociC‘1^. ' ' ■ • 

;L La seule exception est la doctrine des Lokdyatikas, ou matMaiistes 
'tSpieuriens da rinde. ' 

4, Aussi peu que de nos jours la philosopMe de Schopenkauer, par exempla* 
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nuelloment il est question de jeunes gens de bonne famiile : 
c'cst il cux qu’on adresse la parole, et nous voyons que la doe- 
trine Irouve ses principaux partisans cl protecteurs parmi la 
■ bourgeoisie aisee et les princes du tlorissant pays de Magadlia. 
L’esprit de I'Eglise a quelque chose de profondenienl lion- 
n6te, de ddcent, de pratique, de plus ou moins prosa'iquo, de 
libdral, de moddrd — qualitds qui sont juslomont cellos par 
lesquelles les classes moyennes sc dislinguent du peuple. En 
outre, les nombreux couventsct sanctuaires, qui s’eleverenl 
444 dans tons les pays ou TOrdre a tlcuri, * prouvent surabon- 
damment que les fidfeles ne sc recrulaicnt pasde preference 
dans les rangs des misdreux et des opprimds. 

II nefaut pas conciure de toutceci que la Congregation ait 
repoussd les gens du commun ; au contraire, elle s’ouvrail 
Il tous, sauf les exceptions inevitables ‘ ; commc la'iquo, mil 
n’etait exclu. La difference de caste pei’dit toulo consecration 
religieuse, et ne garda qu’une signification sociaie L’Eglise 
est une societd bMie sur de tout autres fondements que la 
socidte ordinaire; le lien qui en unit les membres est spiri- 
tuel, et ne depend pas du hasard de la naissance , 

; L’esprit libdral du Bouddbisme a renversd, autant quo pent 

1* A savoir :des esclaves, des soidats, des gens maladifs et mal coiiformes, 
Le fait que mAme des Parias pouvaieEt entrer eu religion, est prouvo par 
Phistoire de la jcune fille Park eid’Ananda, donnee par Burnouf, hitrmi, 
Cependaat, ce n'est pas chez les Bouddlilatcs qiPon troiive la plus heile glori- 
fication de ia valem' momle des Parias, mais dans iVeiUTc d’lm poete ^dvai’tts 
IdL Mrcchakafikd, 

2. Voici ce que dit a ce sujet Burnouf, hiti\ 210 : « Quant a la disUnction 
des castes, elle etait aux yeux de Qakyafnuni un accident de Texistence di‘ 
rhotnme ici-bas, accident qiul reconnalssait xnais qui ne pouvaif I’arriHcr, 
Voiia pourquoi les castes paraissent dans tous les Sutras et dans tonfes b»s 
legendes que j’ailues, comuie unfait 6tabli, centre lequel Qakya ne fait pas 
une seule objection politique ». Ceci reste vrai, bien que FAssaiayana-Sulla 
-repr^sente le Buddha s'attaquant aux Brahmanes, parce qu<*. ceux-ci se eon- 
siderent comme ia seule caste pure, les seals fils legitimes de Brahma. Cmnme 
les Brahmanes n'ont Jamais dit cela, et que dans le Sutta mention est fade 
des Grecs, i! est impossible que le fondateur de PUrdre ait lui-mAme pro- 
nonc^‘ ce discours. 
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Ic iaire une religion, les barriferes qui sdparent les nations 
ct les races ; il a agi dans ce sens tout autant que les deux 
religions universelles qui ont paru plus tard. A cet dgard, 
il se distingue favorablement de THindouisme post^rieur et 
est reste fidele aux principes plus dlevds des anciens Indiens. 

A Tjne epoque ancienno, les brahmanes ont propage leur 
religion. leurs mceurs ct lours institutions parmi des peuples 
d uuo autre race et d’une autre langue, d’abord parmi les 
Dravidas du Dekkhan, puis dans certaines parties de I’lnde 
transgangdtique, et enfm dans rArchipel Indien * Ce z&le 445 
s'est depuis longtomps dteint ; rHindou est devenu de plus 
en plus formaliste, s’est de plus en plus effored de se distin- 
guer des barbares par toutes sortes d’usages puerils ; il ne 
sail momc plus qu’il y a eu parmi ses anefetres tant de ma- 
rins hardis et de pionniers de la civilisation dans des pays 
d’outrc mer. Pour ce qui estde I’intolerance religieuse, les 
Ilindous en sont aussi libres que n’importe quel peuple, mais 
leur exclusivisme social est si grand, que leur toldrance ne 
pout produire les fruits desirds, ne les ambne pas a fraterniser 
avec lours semblables originaires d’un autre pays. Les 
Bouddhisles sont a peu prbs aussi toldrants * que les Hindous, 
mais inlinimont moins dtroits dans leurs iddes sociales; ils 
sc meuvenl plus librement parmi les dti’angers et, dbs Fori- 
gine, ou du moins dds Fdpoque du rdgne d’Agoka, sous 

3* Le pclcrhi chinois Fa-HIan, en retoumant en Chine, apres son voyage 
dans rinde, vers 4l3apres J.-C., trouvapeu ou point de Bouddhistes a Java. 

Pius tarti, iis y doivent avoir et6 plus norabreux, comme on peut le conclure 
des mines de constructions magnitiques. La majority de la population a 
civaHe — comma cile Test encore dans Pile de Bali. La plus ancienne civili- 
sation bindoue sur la c6te orientale de Borneo, dans le Koutei, dtait purement 
brainnanique. 

i . Sauf a regard des Jainas, qu’ils haissaient d'une haine feroce, et qui 
sont repr^sentes, dC# dans les dcrits les plus anciens, comme d'abominables 
hertHiques et des tHres moralement corrompus. C’est, du reste, un pheno- 
mene journalicr qu'on est plus faciiement tolerant envers ceux avec qui Ton 
a peu d’idees ca commun qu’envers ceux dont on iVest s^pare que par une 
difference d’opinion insignifiante. 
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lequel ils envoyferenl: pour la premiere fois c!ps miasionnaircs 
vers I’etranger, ils out raontr^ une plus grande sou plosse c|uc 
les Aryas paiens. Les iddes purement liumaincs ont trouve 
dans la littdrature pai'enne, ou, si Ton veut, brahnianique, 
les Upanishads on t6te, ime expression qui, pour la aubli- 
mite, la noblesse ct la beautd do Texpression, n’cat infd- 
rieurea ancune autre, mais les idees larges y sent lellemont 
entremfileos do toutes sortes d’iddes nalionalos el clroites, 
qu’on se demande toujours avec stup^facHon comment timt 
■ de choses insigniliantes et mfime laides dlaienl lolerees ii 
c6t(5 de tant do beautds. Bien quo la litterature (tdiliaute de 
rfiglise soil entachde jusqu’Si nn certain point des im^mcs 
ddfauts, la tendance purement morale y rcssort beaucoup 
plus clairement®. 

Avec tout son libfiralisme, r%lise n’echappe pas au re- 
446 proche d’dtroitesse. * Dans sa fagon de concevoir le carac- 
tfere de la femme, elle manifeste une malveillance, qui jelte 
une lumi5re remarquable sur ce que les saints terrestres 
entendent par philanthropie et bienveillance. C’est I’lnfail- 
lible en personne qui a dit que « les femmes sont maii- 
vaises », et c’est de lui qu’on a conservd, au sujel de la 
corruption du soxe fdminin une maxime on vers, qui serait 
mieux plac^e dans la bouche d’un mari Irnmpd parlant duns 
une nouvelle du Paiicatantra ou du Decamdron, que dans 
celledu tr&s aimable ot trfes saint Tathagata. 11 dit litldralo- 
ment ceci : 

« Toiite femme, si elle ena sculcment Foccasion, ousi olle 
rencontre Fendroit convenable ou le sdduclour convonable, 
pdchera, au besoin avec un homme conlrefait laul(' de 
mieux », 

2. Une bonne partic de ce qui est dit ici au sujet de Fesprit de la nouvdic 
religion comparee a i’ancienne s'applique dgalement au Jainisiue, tlonl lea 
m6rites ct ia signification pour Flnde n’ont commence a *Hre mis cn himitTa 
qiic dans les dernieres annees. 

! . Allusion a Thistoire v^ridique de la reine Kiimard, qui sY'fJiappa en se- 
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Dans ime des conversations du roi Milinda avec le vene- 
rable Nagasena le premier dedara ne pouvoir accorder la 
maxime de I'lnfaillible avec I’histoire bien connue d’une cev- 
laine Amai’a, femme de Mahaushadha, qui, bien que son 
mari fut absent et qu’elle sc troiivat dans la solitude, resista 
a la seduction la plus forte. Avec le plus grand sang-froid et 
non sans une certaine naivetd (naivetd peu aimable, il faut. 

Ic dire)Nagasena assura qu’Amard efit certainement commis 
1(> pdchd, si elle avait trouvd I’occasion favorable, ou si elle 
avail etc absolumenl sftre du secret, ou si elle avait dtd invi- 
tee par Fhomme convenable Maie elle ne jugea pas Focca- 
sion favorable, soit qu’elle craigntt la honte dans ce monde, 
Fenfer dans Fautre, soit qu’elle comprit que le mal porte des 
fruits amers, parce qu’elle ne voulait pas abandonner son 
mari, respcctait son seigneur, honoraitla vertu (ou ; le de- 
voir), abhorrait ce qui est ignoble, et no voulait pas rompre 
sa promesse (do fiddlite). Elle ne commit pas le pechd parce 
qu'cllo ne pouvait trouver d’endroit secret ; en effet, * mdme 447 
si elle avait pu trouver un endroit oCi elle eut dtd cachde aux 
yeux des hommes, des etres autres que des hommes eussent 
pu la voir, ou encore des moines qui, grace a leurs dons sur- 
naturels, peuvent pdnetrer les pensees d’un autre ; ou des 
etres divins qui connaissent les pensdes d’autrui ; en tout cas 
ellen’eutpu cacher a elle-mdme ses propres pdchds et les 
suites qu’ils auraient pu avoir. En outre, elle se garda bien 
de pdeher parce qu’elle ne trouvait pas de sdducteur appro- 
prid, son propre mari, Mahaushadha, dtant doud des vingt- 
huit bonnes qualitds. Or, comme Amard ne trouvait dans 
aucune aulre personne un sdducteur capable de la charmer, 
elle no pdcha pas. 

cret dc !a chambre oit dormait son royal fipoux, et p§cha avec un homme 
auquel on avait coup6 les pieds et les mains et qui fitait en outre horrible- 
nientlaid. 

2, MU. P., 205. 

3. C'eat-a-dire : die aurait pdchfi H eUe avait pOchO. 
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Cette demonstration du Pi&re de I’Eglise nous permet — 
si nous savons y voir clair — de jeter un regard dans Vinte- 
rieur de la morale bouddhique; les preceptes resumes prdce- 
demment n etaient que I’dcorce. Voyons maintenant ce qui 
est au fond de ces beaux dehors. Une ccrtaine femme, dans 
des circonstances ou mainte autre cut tailli, ne manque pas 
h. ses devoirs. Aulieu d’admettre qu'eik, au raoins, eat uuc 
honn6te femme, on mainticnt qu’eilo ne constitue iuillemcnt 
unc exception ^ la corruption generalc do lout lo sexe 
feminin. Parmi les motifs qui renip(icb(>renl de faire ie mal, 
on nommo son respect de la vertu. son sentiment du devoir. 
Pour Ic Bouddhiste, ne pas pdeber par sentiment du devoir 
et ne pas pdcher par ce que, par hasard, on ne trouve pas 
Toccasion propice, ceia revient au mSme. Unc autre raison, 
pourquoi AmarS, dvile le pdchd est qu’ellc sait qu’olic no 
pourrait cacher le pdchd commis a sa dcouscicnce. PlutOt que 
de reconnattre qu’on puisse trouver une seule femme ver- 
tueuse, on enseigne qu’aucune femme n’dvite de faire lo 
mal par des raisons de pure moralitd. 

Bien different de I’^lglise, dont la morale classe le senti- 
ment du devoir et Fobdissance Ji la voix de la conscience 
parini les raisons d’opportunitd, I’lndion pa'fen met Fappel h 
la conscience au-dessus de tout le restc. Quand le juge 
448 exhorte un tdmoin devant le tribunal *, ii dire, la verite, il 
lui adresse, entre autres, ces paroles ‘ ; « Notre dme est 
notre propre tdmoin; notre dme est notre propre resfuge,. 
Ne mdprisez done pas votre propre conscience, lo temoin le 
plus dlevd de Fhomme! Les criminols croient que mil ne 
les voit ; mais les dieux les regardent el Icur propre raoi au 
fond de leur ftme » K 

1. Manu, Vm, 84, 

± Comparer Manu, Xll, iiS : « Qu*on aie blea so'm de tout coBsitldrer atteBli- 
vement an fond de son aixie, car ceiui qui agit ainsi ne d€\sirera jamais rinju.q- 
tice* Le fond de notre aine — voila tous les dieux; tout est conlenu dans 
notre ame ; e’est elle qui produit Vactivitd de tous ics niorteis. n 
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Si le lail do ne pas faire le mal par sentiment clu devoir 
n’a pas de valcnr morale, alors la ditfdrenoe entre le bien et 
ie mal ne pent consister qu’en ceci, que certains actes sont 
qualifies « bons » par FEglise ct I’lnfailliblc , et certains 
aulres conimo « raanvais ». Gomme la presence on I’abscnce 
du sentiment du devoir est chose indiffe'rentc, on doit la 
eonsiderer, en fin de compte, comme dgale a zdro, ce qui 
sim|)lifio extrbmcment la morale, et la rend tr5s facile a 
comprendre. Cur ce qui reste maintenant est seulement la 
sommo des bonnes actions d’un c6te, des mauvaises de 
Faulre ; le pi'cmier tas est marque de Fetiquelte « vertu », 
le second de I'etiquotte « vice ». li y a done vertu et vice, 
mais il ne pent etre question de la vertu ou du vice dune 
personne. Du reste, les personnes n’existent que comme des 
mots, des noms. 

Le cynisme avec lequel les saints impeccables de la 
Congregation parlent des femmes est une exagdration de la 
sevdrite deja sutfisamment exagdree avec laquelle elles sont 
jugees dans Manu *. Lh on enseigne aux maids qu’ils doivent 
toujours avoir les femmes sous leur domination, vu que 
cellcs-ci, a cause de lour legbretd innde, s’dcartent du droit 
ehemin. Tres uprement, mais si vaguement que cela ne 
veut rien dire, on ddclare entre autres : « Elies neregardent 
pus a la beaute, ne sc soueient pas de Fage; pourvu que ce 
soil un homme, dies Facceptenl. » Maisapres avoir dnumdrd 
nomhro de mauvais penchants et do mauvais traits de carac- 
Ibre di's femmes, Manu finit par dire qu’elles sont la lumiere 
de la maison, les ddesses du bonheur de la demeure ; * 
«■ Ddiiios soni-eUes, vendrables comme lumibres de la mai- 
son ; entre « femnu's » ct « ddesses du bonheur ^ dans la 
maison » il n y a pas dc distinction b. faire ». 

Le mariage est toldrd par FEglise en tant qu'institution 


449 
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civile, et los devoirs mutiiels des dponx, lels qne la sorielu 
civile ies exige, sont reconmis —pro forma, car (out aspi- 
rant ii la saintele pent quitter femme el enianis. pour\ii 
qu’il agisse ainsi pour sauver le monde. L’idce quo lo raariago 
pourrait liicn otre unc racilleure ecole pour s't'scrcer dans la 
domination de soi-m6mc, la bienveiliance, el la supprc'ssion 
do rdgoismo, qiic le vagabondage snr les grands cliemins, 
la mcndicile ot la vie dans des convents et dcs groltes, 
semble n'avoir jamais surgi dans la (Me de ees gens; on 
bien ils ont compris quo le mariage exige trap de sacrilice. 

Pour ddcrire. la doctrine morale des tils de Buddha et eu 
donner une idee superficiclle il suffil de so servir des mots 
anxquels los indiens paiens, les Grecs, les Bomains, aussi 
bien que les Isradlites, les Chrdtiens et les Musulmans, 
attachent la m6rae on k prbs la mfime signilication. Pour 
pdnetrer jusqu’a I’essencc, il faut rapproeber los rf-glcs spe- 
ciales des principes fondamentaux du Dbarma. Si nous fai- 
sons cela, nous nous apercevons que les tt'rmes quo la 
morale bouddhique a empruntes b la langue ordinaire no 
sont que des sons, ddnuds de signilication. Prenons. par 
exemple, I’cnfer et les peines infernales. Un lieu ou le 
mcchant est supplicid dans Fautre monde cst chose possible, 
mais qu’un individu y soit supplicie aprbs sa mort, osl, 
d’aprbs les principes des Bouddhistes oux-mCraes, unc chose 
impossible; car loute individualitd cossc d’exisler apres la 
mort, ct im zdro ne saurait Otre puni. Fourquoi done la 
Congregation fait-clle usage d’une menace qui est, absohi- 
ment contrairoann de ses principes, principe qu'elio n’avoue 
paskvoix basse, mais qu’elle preche sur les toils? L'('X[)ii- 
cation la plus favorable est qu’elle voit, dans la menace du 
supplice, un motif utile. Utile a qui ou a quoi ? A la sociele 
en gdndral, croyons-nous. 

4S0 * Dans Fhistoiro d’Amard nous avons vu quo le bien el le 

mal n’ont rien de commun avec le senlimenl du devoir. 

Nous pourrions pousser cet examen plus loin, mais cela 
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n ost pas naccssaire. Le lecteur, s’il veut, peut trouver dans 
li's pages qui preefident des donndes plus que suffisantes 
pour iirriver a la conclusion que la morale des Bouddhistes, 
nialgn* la ressemblance extdrieure, en, paroles et cn pratique, 
avec cello d’autros religions (paiennes et non-paiennes), pos- 
sede des theories qui lui sont particuliferes. 

Mais, quelquo parliculibres que soient ces theories, la 
valeur relative des rhgles de conduite gdneralement revues 
n’a pas ete nice par rEglise. Elle les a adoptdes et, qui plus 
esl, par sa predication et son instruction orale, elle a com- 
plete Fonsidgnement incomplet des devoirs moraux que 
peut donuer la famille; elle s’est mfime efforede de s’em- 
parer do lout i’enseignement. Dans son zele pour dioigner 
les creatures du mauvais chemin, elle les a raises cn garde 
avec d’autanl plus.de force centre le feu de I’Enfer, qu’elle 
a mdme chauiTd a un degrd de chaleur torride inconnu 
ailleurs. Nous avons vu, il est vrai, que Ic Buddha nie I’exis- 
tonce des enfors mais dans un dcrit certainement plus 
ancien ^ on I’introduit, parlant avec la plus grande onction 
du suppliee infernal que Devadatta, rabominable fomenteur 
de scliismos, aurait a endurer pendant tout un kalpa On 
est done involontaircment amend a croire que I’Eglise, cn 
ce qui concerno les enfers, avail deux systdmes, Fun dcstind 
an grand public, Fautro aux initids ; ou bien quo. les deux 
systemes so sont formes cn deux dpoques diffdrentes Pour 

!. rins p. 

Ci/llauaf/gUf 7 , 4 , 7 . 

1 1 s^a vait eeia avec tant de precision a cause do sa sagesse supra-sensible. 
De nirme, radiuirahle connaissance locale des enfers, qu’on rencontre dans 
les eerits ties Bouddhistes, doit s'expliquer par la sagesse supra-sensible des 

Arlials. 

4. L(‘ second systeme ressemble dune facon surprenante d ce qu’on lit dans 
tm ecril brahuiaaique, le Brdhma-Pui'dna : « La vertu et le vice, la naissance 
el la nnud, la distinclion de la joie et de la douleur, des castes et des degres 
de vie spirifuclle, le sejour dans le ciel ou dansFenfer, n’existent en aucmie 
facon pour lo vCu-itable Purusha » (e'est-d-dire « personne, dme »). 
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le veritable lidble, cela iie consfituc naturelltMiieui |uts une 
41)1 contracliclioii, ot Ton s’oxplique fori bioii * (lu'il n'y a rien 
ii quoi rKglisc attache aiitanl de valour qu'a la t'oi ; nieme 
la vertu excellonto do la bienfaisaiice, surloul a I'egai'd des 
moinos, no pent ontrer en comparaison. Aiiu do mettre eeci 
en Imnibro, ie Tatluigata ' declare quo lo iidMo. (jui, poiulaut 
des millions d’anndes a exercu los cinq Perfections di' libe- 
ralito, moi'alite, patience, force d’osprtl ol uidditalioii ' a 
acquis moius de nuirile que celui qui, no fiit-co (jiio par 
une seule pensde, a niontre qu’il croyait an livro saerd Sad- 
dharma-Pundarika. Du reste, ce livre, comme le Tathagatu 
lui-mdme Ta proclamd de sa bouche infaillible ost lo plus 
excellent de tous les Sfitras ; il los ddpasse Ions, comme 
I’Ocdan ddpasse les riviferes, le Sumeru, Ics aulres monta- 
gnes, et la lime, les dtoiles. 

On ne saurait faire un reproche a I'Kglise do ce quelle 
attache tant do valeur k la foi. L’homme ne pout vivre sans 
une foi quelconque, qu elle soit religicuse, philosophique ou 
scientifique. La foi peut transporter des moutagnos ; elie esf 
un des plus puissants mobiles de raclivitd humaine, ct dans 
le Bouddhisme elle a exerce une inlluencc d'autanl plus bieu- 
faisante que la Congregation avail discredite d'autres motifs 
do bien a(jb\ tels que lesentiment du devoir ol la conscienco. 
D’un cote I’Eglise a fait ce qu’elle a pu pour detourner 
riiomme de Taction ; il dtait done bon ({ue de Tnutre cnlfi ia 
foi, qui pousse a Taclivite, servit de conlrt'poids. 

C’est k Tesprit de douceur qui pendtre sa morale touie 
indienne que le Buddhisme doit certainomenl une bonne 
part de ses victoires, mais il iveiif pas conijuis des peuples 
dune autre race et de mmurs entihrement ditTerentos de 
celles do Tlnde, si TEglise n’avait adopUi un principe plus 

1. LoIub, 202; comp. 2i2. 

2* Buraouf, pass, cit^, ajoute a sagesse mats cela repose stir iint'j lecoii 
fautive. 

3 . IMuSy 248 . 
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libdral que ies partisans de I’ancienne religion. Lorsque les 
Aryas de I’Indo repandirent leur religion et leurs moeurs 
parmi les peuples non-ariens, ils montrbrent par cette ac- 
tivile memo qu’ils comprenaient qu’il y a deux faqons 
d'etre Arya ; par le sang et par I’esprit. * Mais ils crurent 452 
necessairo de transformer non-seulement la religion, mais 
aussi les institutions sociales des peuples qu’ils voulaient 
couvcrtir. L’Eglisc au contrairo, dbs le temps d’Aqoka, a 
doimd au principe de la fraternity humaine une application 
beaucoup plus large et plus libyrale ; elle a propagd sa doc- 
trine sans s’elforcerde transformer, d’aprbs le modele indien, 
la society de peuples complfetement dtrangers a I’lnde. L’ap- 
plication de ce principe mdritait d’bti'e couronnde de succbs, 
cl les rosultats ont montrd que I’EIglise avail bien vu *. 

1. Ceci n’est pas en contradiction avec ce que dit Khys Davids, B. ISO : 

B it is j3robable, however, that the presence or absence of any particular belief 
had less to do with the spread of Buddhism, than the organisation of its 
Order. » 11 est certain que I’organisation de I’Ordre, dont il est question ici, n’a 
pas peu contribue a la propagation de la doctrine. 
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